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ഇരുപതാംനൂറ്റാണ്ടിലെ ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകന്‍മാരിലും വിപ്ലവകാരി 
കളിലും പ്രമുഖനാണ്‌ എം.എന്‍.റോയ്‌ എന്ന മാനവേന്ദ്രനാഥ്‌ റോയ്‌. 1887-ല്‍ 
പശ്ചിമബംഗാളിലെ 24 പര്‍ഗാനാസ്‌ ജില്ലയില്‍പ്പെട്ട അര്‍ബേലിയ 
ഗ്രാമത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ജനനം. അച്ഛന്‍ ഒരു പുരാതന വൈദിക 
രബാഹ്മണ കുടുംബാംഗവും ക്ഷേപുടേശ്വരി ക്ഷേത്രത്തിലെ ത്രത്രിയും 
പ്രാദേശിക സംസ്കൃത വിദ്യാലയത്തിലെ പ്രധാന അദ്ധ്യാപകനു മായിരുന്ന 
ദീനബന്ധു ഭട്ടാചാര്യ; അമ്മ വസന്തകുമാരി. റോയിക്ക്‌ മാതാപിതാക്കന്‍മാര്‍ 
ഇട്ട പേര്‌ നരേന്ദ്രനാഥ്‌ ഭട്ടാചാര്യ എന്നായിരുന്നു. 


അര്‍ബേലിയയിലെ ജ്ഞാനവികാസിനി വിദ്യാലയത്തിലായിരുന്നു 
(പാഥമിക വിദ്യാഭ്യാസം. പിന്നീട്‌ കൊഡാലിയയിലെ ഹരിണബി 
ആംഗ്ലോ-സംസ്‌കൃത വിദ്യാലയത്തിലും ബംഗാള്‍ ടെക്‌നിക്കല്‍ 
ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ടിലും വിദ്യാഭ്യാസം തുടര്‍ന്നു. വളരെ ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെ 
നരേന്ദ്രനില്‍ രാഷ്ദ്രീയാഭിമുഖ്യം വളര്‍ന്നുവന്നിരുന്നു. 1905-ല്‍ കഴ്സന്‍ പ്രഭു 
ബംഗാളിനെ വിഭജിച്ചത്‌ നരേന്ദ്രനെ അരവിന്ദഘോഷിന്റെയും 
ബറിന്‍ഘോഷിന്റെയും നേതൃത്വത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന അനുശീലൻ 
സമിതിയെന്ന രഹസ്യസ്വഭാവമുള്ള . വിപ്ലവസംഘടനയിലേയ്ക്ക്‌ 
ആകര്‍ഷിച്ചു. സായുധ വിപ്ലവത്തിലൂടെ ഇന്ത്യയിലെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ആധിപത്യം 
അവസാനിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു ആ സംഘടനയുടെ ലക്ഷ്യം. ഈ 
(പവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ ഭാഗമായി, ചംഗ്രിപൊട്ട റെയില്‍ വേസ്റ്റേഷന്‍ 
കൂട്ടായ്മകവര്‍ച്ചാക്കേസിലും ഹാറാ ഗൂഡ്ദാലോചനാക്കേസിലും നരേന്ദ്രന്‍ 
അറസ്റ്റുചെയ്യപ്പെട്ടിരുന്നു. 

ബംഗാളിലെ വിപ്ലവരപ്രസ്ഥാനം 1911-ല്‍ ജതീന്ദ്രനാഥ്‌ മുഖര്‍ജി 
(87ദ-ടടു)യുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ പുന:സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. ജതിന്‍ 
മുഖര്‍ജിയുടെ വലംകൈ ആയിരുന്നു നരേന്ദ്രന്‍. ജതിന്‍ മുഖര്‍ജി ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
പോലീസുമായുണ്ടായ ഒരേറ്റുമുട്ടലില്‍ കൊല്ലപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. വിപ്ലവ 
പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ ഭാഗമായി നടത്തിയ ആയുധക്കവര്‍ച്ചകളിലും പണം 
കൊള്ളയടിയിലും നര്രേന്രന്‍ പങ്കാളിയായിരുന്നു. 1915-ല്‍ കല്‍ക്കത്താ 
നഗരത്തിലെ ഗാര്‍ഡന്‍ റീച്ചിലെ ബേര്‍ഡ്‌ ആന്റ്‌ കമ്പനിയില്‍നിന്ന്‌ കൊള്ള 
നടത്തിയത്‌ ഇന്ത്യന്‍ വിപ്ലവ പ്രസ്ഥാനത്തിലെ ഒരു പ്രധാന സംഭവമാണ്‌. 


ഉനുവരീ . മച്ച്‌ ക്‌ 


1915-ല്‍ നര്രേനദ്രന്‍ ആയുധങ്ങള്‍ നേടുന്നതിന്‌ ജര്‍മ്മന്‍കാരുമായി 

ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കുന്നതിന്‌ ചാള്‍സ്‌ എ.മാര്‍ട്ടിന്‍ എന്ന കള്ളപ്പേരില്‍ ബട്ടാവിയ 
(ജക്കാര്‍ത്ത)യിലേയ്ക്കു പോയി. ജര്‍മ്മനിയിലേയ്ക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമദ്ധ്യേ ചൈന, 
ജപ്പാന്‍, വിദൂരപൂര്‍വ്വദേശങ്ങള്‍ എന്നിവിടങ്ങളിലും അദ്ദേഹം 
പോവുകയുണ്ടായി. എന്നാല്‍ ആയുധങ്ങള്‍ നേടുക എന്ന ലക്ഷ്യം 
കൈവരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 1916-ല്‍ അദ്ദേഹം സാന്‍ഫ്രാന്‍സിസ്‌ക്കോവില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. പിറ്റേന്ന്‌ അവിടുത്തെ പ്രഭാതപത്രങ്ങള്‍ “അപകടകാരിയായ 
(ബാഹ്മണവിപ്പവകാരി അഥവാ ജര്‍മ്മന്‍ ചാരന്‍” എന്ന തലക്കെട്ടില്‍ ആ 
വാര്‍ത്ത പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. ഇത്‌ തന്റെ (്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
തടസ്സമുണ്ടാക്കുമെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കിയ നര്രേന്ദടന്‍ അവിടെനിന്ന്‌ 
സ്റ്റാന്‍ഫോര്‍ഡ്‌ സര്‍വ്വകലാശാലയുടെ ആസ്ഥാനമായ പാവോ 
ആള്‍ട്ടോവിലേക്കു പോയി. അവിടവെച്ചാണ്‌ നരേന്ദ്രനാഥ്‌ ഭട്ടാചാര്യ 
മാനവ്വേ്രേനാഥ്‌ റോയ്‌ എന്ന പേര്‍ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. ഈ പേരുമാറ്റം 
അധികാരികളുടെ കണ്ണില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാനുള്ള തന്ത്രം മാത്രമായിരുന്നില്ല; 
ഒരു പുതിയ മനുഷ്യന്റെ ആരംഭം കൂടിയായിരുന്നു. അത്‌ തന്റെ 
പുനര്‍ജന്മമായിരുന്നുവെന്ന്‌ റോയ്‌ ഓര്‍മ്മക്കുറിപ്പുകളില്‍ പ്രസ്താവി 
ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

റോയിയുടെ അമേരിക്കയിലെ ജീവിതം തന്റെ ഭൂതകാല 
(പവര്‍ത്തനങ്ങളെയും ചിന്താഗതികളെയും പുനര്‍വിചിന്തനത്തിനു 
വിധേയമാക്കാന്‍ ്രേേരിപ്പിച്ചു. ഇക്കാലത്താണ്‌ റോയ്‌ പല 
ധിഷണാശാലികളുമായി ബന്ധപ്പെടുന്നതും, സോഷ്യലിസ്റ്റുകളുടെയും 
മാര്‍ക്‌സിന്റെയും കൃതികള്‍ വായിക്കുന്നതും. ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദി 
യായിരുന്ന ലാലാ ലജ്പത്റായ്‌ അക്കാലത്ത്‌ അമേരിക്കയില്‍ 
(പസംഗപര്യടനം നടത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുകയായിരുന്നു. റോയ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്രെകട്ടറിയായി അനുഗമിച്ചിരുന്നു. ലജ്‌ പത്‌റായ്‌ 
സോഷ്യലിസ്റ്റുകളുടെ ഒരു യോഗത്തില്‍ പ്രസംഗിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കേ 
സദസ്സില്‍നിന്ന്‌ ഒരു ചോദ്യം ഉയര്‍ന്നുവന്നു: “വൈദേശിക ചൂഷണവും 
ദേശീയചൂഷണവും തമ്മില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ജനസാമാന്യത്തിന്‌ എന്തുമാത്രം 
വ്യത്യാസമുണ്ടാകും?.”” അദ്ദേഹം ക്ഷോഭത്തോടെ അതിനു മറുപടി നല്‍കി: 
“ഒരു. വിദേശിയായ കവര്‍ച്ചക്കാരന്‍ ചവിട്ടുന്നതും സ്വന്തം സഹോദരന്‍ 
ചവിട്ടുന്നതും തമ്മിലുള്ള വൃത്യാസം.”” ഈ മറുപടി സങ്കുചിത 
ദേശീയവാദത്തിന്റെ തകരാറ്‌ തിരിച്ചറിയുന്നതിന്‌ റോയിയെ സഹായിച്ചു. ഈ 
സംഭവത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു: “എന്റെ മനസ്സില്‍ ഒരു 
പുതുവെളിച്ചം വീശി; ഒരു പുതുവെളിച്ചം!” സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌-കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
ആശയങ്ങളിലേയ്ക്കുള്ള പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ആരംഭമായിരുന്നു അത്‌. 
1919-ല്‍ മെക്‌സിക്കോവില്‍വെച്ച്‌ ലെനിന്റെ ദൂതനായ മൈക്കിള്‍ 
ബറോഡിനുമായുള്ള സഹവാസത്തിലൂടെയാണ്‌ ആ പരിവര്‍ത്തനം 
പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. 


4, ല്വാക്ാഠിച്‌ 
൭൭൦൦. 


ന്‌) 


ി 


ഇതിനിടയില്‍, 1917-ല്‍ ഇന്ത്യന്‍ വിപ്ലപവകാരികള്‍ക്കെതിരെയുള്ള 
“ഹിന്ദു -ജര്‍മ്മന്‍ ഗുദ്ദാലോചനക്കേസി”"ല്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തി അമേരിക്കന്‍ 
പോലീസ്‌ റോയിയെ അറസ്റ്റുചെയ്യുകയുണ്ടായി. ജാമൃത്തിലിറങ്ങിയ 
അദ്ദേഹം അവിടെനിന്ന്‌ മെക്്‌സിക്കോവിലേയ്ക്ക്‌ രക്ഷപ്പെട്ടു. മെക്സിക്കന്‍ 
സോഷ്യലിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു പാര്‍ട്ടിയും രൂപീകരിക്കുന്നതില്‍ 
പ്രധാന പങ്കാളിയായി. അവയുടെ സ്ഥാപക ജനറല്‍ സ്െക്രട്ടറിയായി 
തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടത്‌ റോയിയായിരുന്നു. റഷ്യയ്ക്കു പുറത്തുള്ള ആദ്യത്തെ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയുടെ സ്ഥാപക സ്വെക്രട്ടറി എന്ന ബഹുമതി അങ്ങനെ 
റോയിക്കു ലഭിച്ചു. 


മെക്സിക്കന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു പാര്‍ട്ടിയുടെ പ്രതിനിധിയായി 1920-ല്‍ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഇന്റര്‍നാഷണലിന്റെ രണ്ടാം ലോക സമ്മേളനത്തില്‍ 
പങ്കെടുത്തത്‌ റോയിയായിരുന്നു. സമ്മേളനത്തിന്‌ ഒരുമാസം മുമ്പ്‌ റോയിക്കു 
ലെനിനുമായി ഒരു കൂടിക്കാഴ്ച നടത്താന്‍ അവസരം ലഭിച്ചു. റോയിയുടെ 
(പവര്‍ത്തനങ്ങളെക്കുറിച്ചും ധിഷണാവൈഭവത്തെ ക്കുറിച്ചുമെല്ലാം 
കുറേയൊക്കെ ബറോഡിന്‍ മുഖാന്തിരം ലെനിന്‍ മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു. 
റോയിയെ കണ്ടപ്പോള്‍ ലെനിന്‍ അത്ഭുതത്തോടെ പറഞ്ഞു: “താങ്കള്‍ക്കെത്ര 
ചെറുപ്പം! ഞാന്‍ പ്രതീക്ഷിച്ചത്‌ നരച്ചതാടിയുള്ള കിഴക്കുനിന്നുള്ള 
ജ്ഞാനിയെയാണ്‌!” 


കൊമിന്റേണിന്റെ രണ്ടാം സമ്മേളനത്തില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നതിനു 
കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളുടെ വിമോചനം സംബന്ധിച്ച്‌ ഒരു തീസിസ്‌ 
ലെനിന്‍ തയ്യാറാക്കിയിരുന്നു. അതിന്റെ ഒരു പകര്‍പ്പ്‌ “സഖാവ്‌ റോയിക്ക്‌ 
അഭിപ്രായത്തിനും വിമര്‍ശനത്തിനും" എന്ന കുറിപ്പോടുകൂടി ലെനിന്‍ 
ഒപ്പിട്ടുനല്‍കിയിരുന്നു. ഫ്യൂഡലിസത്തില്‍നിന്നു മുതലാളിത്തം എന്ന 
ഘട്ടത്തിലൂടെ കടന്നുപോയതിനുശേഷം മാത്രമേ കമ്മ്യൂണിസത്തിലെ 
ത്തുകയുള്ളൂ എന്നത്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌. ആ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
വികസിത മുതലാളിത്ത രാജ്യങ്ങളായ ബ്രിട്ടനിലും ജര്‍മ്മനിയിലും 
മറ്റൂമായിരിക്കും ആദ്യം വിപ്ലവം ഉണ്ടാവുക എന്നാണ്‌ മാര്‍ക്സ്‌ 
കരുതിയിരുന്നത്‌. എന്നാല്‍ സ്മ്രമാജ്യത്വം എന്ന പ്രതിഭാസം ആ 
കണക്കുകൂട്ടലുകളെ തെറ്റിച്ചു. സാധ്മാജ്യത്വത്തെ കണക്കിലെടുത്തു 
കൊണ്ടുള്ള വിശകലനമായിരുന്നു ലെനിന്റെ നാഷണല്‍-കൊളോണിയല്‍ 
തീസിസ്‌. സദ്രാജ്യത്വരാജ്യങ്ങളിലെ തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ുത്തിനു 
കൊളോണിയല്‍ ചൂഷണത്തിന്റെ ഒരു വിഹിതം ലഭിക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ 
ആ രാജ്യങ്ങളില്‍ വിപ്ലവം നടക്കാത്തത്‌. ആ പ്രതിസന്ധി തരണം 
ചെയ്യുന്നതിനു കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളിലെ സ്രമാജ്യത്വവിരുദ്ധ 
ബൂര്‍ഷ്വാദേശീയ വിമോചന പ്രസ്ഥാനങ്ങളെ സഹായിക്കണം. 
കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളില്‍ ഫ്യുഡലിസത്തില്‍നിന്ന്‌ മുതലാളിത്തത്തി 
ലേയ്ക്കുള്ള പരിവര്‍ത്തനത്തില്‍ ദേശീയ ബൂര്‍ഷ്ഖാസിക്കു വിപ്ലവകരമായ 


ഓനുവരീ - ഒട്രച്ച്‌ ക്ത 


പങ്കാണ്‌ വഹിക്കാനുള്ളത്‌. സാമ്രാജ്യത്വം ദേശീയ ബൂര്‍ഷ്വാസിയുടെ 

വളര്‍ച്ചയ്‌ക്കു വിഘാതമായതിനാല്‍ അവര്‍ സാമ്മാജ്യത്വത്തിന്‌ 
എതിരായിരിക്കും. ആയതുകൊണ്ട്‌ കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളിലെ ദേശീയ 
വിമോചനവ്രസ്ഥാനങ്ങളെ വിപ്ലവശക്തികളായി പരിഗണിച്ച്‌ അവയെ 
ശക്തിപ്പെടുത്തണം എന്നതായിരുന്നു ലെനിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌. 


ലെനിന്റെ നിലപാടിനോടു സൈദ്ധാന്തികമായി യോജിക്കുമ്പോള്‍ 
തന്നെ, റോയിക്ക്‌ ഇന്ത്യയെപ്പോലുള്ള കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളിലെ 
ബൂര്‍ഷ്വാസിയുടെ വിപ്ലവാത്മകതയില്‍ സംശയമുണ്ടായിരുന്നു. ഇന്ത്യന്‍ 
ബൂര്‍ഷ്വാസി രാഷ്ട്രീയമായി വിപ്ലവസ്വഭാവം പ്രകടിപ്പിച്ചേക്കാമെങ്കിലും, 
അതിനു സാമൂഹികമായും സാമ്പത്തികമായും സാംസ്കാരികമായും 
ഫ്യൂഡലിസത്തോടാണ്‌ ബന്ധം എന്ന നിലപാടാണ്‌ റോയിക്കു ണ്ടായിരുന്നത്‌. 
ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയ വിമോചന പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ പ്രചോദകനും നേതാവുമായ 
ഗാന്ധി രാഷ്ര്രീയമായി എത്ര വിപ്ലവകാരിയായി (്രത്യക്ഷപ്പെട്ടാലും 
മതപരമായും സാംസ്‌കാരികമായും ഒരു പുനരുജ്ജീവനവാദിയും 
സാമൂഹികമായി പ്രതിലോമകാരിയു മാണെന്നാണ്‌ റോയ്‌ വിലയിരുത്തിയത്‌. 
ലെനിന്റെ ഗുരുവായ പ്ലഖനോവിനെ ഉദ്ധരിച്ചാണ്‌ റോയ്‌ തന്റെ വാദങ്ങള്‍ 
സമര്‍ത്ഥിച്ചത്‌. ഇതുസംബന്ധിച്ച്‌ ലെനിനും റോയിയും തമ്മില്‍ പലവട്ടം 
ചര്‍ച്ചകള്‍ നടത്തുകയുണ്ടായി. അതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ലെനിന്‍ 
റോയിയോട്‌ ഭിന്നാഭിപ്രായങ്ങള്‍ ക്രോഡീകരിച്ച്‌ ഒരു തീസിസ്‌ തയ്യാറാക്കാന്‍ 
നിര്‍ദ്ദേശിച്ചു. കൊളോണിയല്‍ രാജ്യങ്ങളില്‍ പ്രതിലോമ സ്വഭാവമുള്ള 
ബൂര്‍ഷ്വാ ദേശീയ പ്രസ്ഥാനങ്ങളെ ശക്തിപ്പെടുത്തുന്നതിനുപകരം 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു പാര്‍ട്ടികളെയും കര്‍ഷകരുടെയും തൊഴിലാളികളുടെയും 
ഇടത്തരക്കാരുടെയും ജനകീയ്പ്രസ്ഥാനങ്ങളെയും വളര്‍ത്തിയെടുക്കു 
ന്നതിലാണ്‌ ശ്രദ്ധ ചെലുത്തേണ്ടത്‌ എന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ റോയ്‌ 
മുന്നോട്ടുവെച്ചത്‌. റോയിയുടെ തീസിസ്‌ അനുബന്ധ തീസിസ്‌ ആയി 
സമ്മേളനത്തില്‍ അവതതരിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 
പില്‍ക്കാല ചരിത്രത്തില്‍ ഈ രണ്ടു തീസീസുകളുടെയും സ്വാധീനം 
കാണാം. 


അക്കൊല്ലംതന്നെ ഇന്ത്യന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി തഠഷ്ക്കെന്റില്‍വെച്ച്‌ 
റോയിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ രൂപീകരിക്കപ്പെട്ടു. ലോക കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
(പസ്ഥാനത്തിന്റെ നയരൂപീകരണ സമിതികളില്‍ തുടര്‍ന്ന്‌ പ്രധാന 
സ്ഥാനങ്ങള്‍ റോയിക്കു ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. 1922ല്‍ കമ്മ്യുമിസ്റ്റ്‌ 
ഇന്റര്‍നാഷണലിന്റെ നാലാം സമ്മേളനത്തില്‍വെച്ച്‌ റോയ്‌ അതിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തക സമിതിയിലേയ്ക്കു തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടു. ഇക്കാലത്ത്‌ അദ്ദേഹം 
ഇന്ത്യയില്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനം വളര്‍ത്തിയെടുക്കുന്നതിലും ഇന്ത്യന്‍ 
അവസ്ഥയെ മാര്‍ക്സിയന്‍ രീതിയില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്നതിലും 
വ്യാപൃതനായി. “ഇന്ത്യ ചരിവരിത്തനദശയിതി” എന്ന കൃതി 


ന പ 
ടട 


രരം 


ഇക്കാലത്തെഴുതപ്പെട്ടതാണ്‌. അതോടൊപ്പം “വാ൯ഗാര്‍ഡ്‌'", “മാസ്സ്‌” എന്നീ 
ആനുകാലികങ്ങളും അദ്ദേഹം പ്രസിദ്ധീകരിച്ചിരുന്നു. ഇതിന്റെയൊക്കെ 
ഫലമായി 1924-ല്‍ അദ്ദേഹം കാണ്‍പൂര്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഗൂഡാലോചനാ 
ക്കേസ്സില്‍ ഒന്നാം (പതിയാക്കപ്പെട്ടു. ഇന്ത്യയില്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി 
സ്ഥാപിച്ച്‌ ഇന്ത്യയ്ക്കുമേലുള്ള ബ്രിട്ടീഷ്‌ ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ അധികാരത്തെ 
അട്ടിമറിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു എന്നതായിരുന്നു കുറ്റം. ഇക്കാലത്തെല്ലാം റോയ്‌ 
റഷ്യയിലും ഫ്രാന്‍സിലും ജര്‍മ്മനിയിലുമൊക്കെയായിരുന്നു. 1927-ല്‍ 
ചൈനീസ്‌ വിപ്ലവത്തിനു വേണ്ട നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നതിനു 
കൊമിന്റേണിന്റെ ര്രതിനിധികളായി അയക്കപ്പെട്ടത്‌ റോയിയും 


. ബറോഡിനുമായിരുന്നു. ചൈനയിലെ “കാര്‍ഷിക വിപ്ലവം” എന്ന ആശയം 


റോയിയുടേതായിരുന്നു. 


1927 കാലത്ത്‌ ബര്‍ളിനായിരുന്നു റോയിയുടെ പ്രവര്‍ത്തനകേന്ന്രം. 
ഇന്ത്യയിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ വളര്‍ച്ചയ്ക്കു വേണ്ട പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
അവിടെനിന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹം നടത്തിക്കൊ ണ്ടിരുന്നത്‌. ഇതിനിടയില്‍ 
സ്റ്റാലിന്റെ നേതൃത്വത്തിലുള്ള റഷ്യന്‍ കമ്മ്യൂണിസവുമായി ചില 
വിയോജിപ്പുകള്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നു. ഇത്‌ റോസാ ലക്‌സംബര്‍ഗിന്റെ 
ശിഷ്യന്മാരായ അഗസ്റ്റ്‌ താല്‍മീറുടെയും ഹെന്‍റിച്ച്‌ (്രാന്‍ഡ്ലറുടെയും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുമായി സഹകരിക്കാന്‍ പ്രേരണയായി. ജര്‍മ്മനിയിലെ 
“കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രതിപക്ഷ ത്തിന്റെ നേതാക്കളും “ഠേ 0൧൨ 0൩ എന്ന 
പര്രത്തിന്റെ പ്രതാധിപന്‍മാരുമായിരുന്നു അവര്‍. ആ പത്രത്തില്‍ 1929-30 
കാലഘട്ടത്തില്‍ റോയ്‌ കുറെ ലേഖനങ്ങള്‍ എഴുതിയിരുന്നു. ബോള്‍ഷേവിക്ക്‌ 
കമ്മ്യുണിസത്തിന്റെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെയും പരാജയങ്ങളെയും ആ 
ലേഖനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം വിശകലന വിധേയമാക്കിയിരുന്നു. 
ബോള്‍ഷേവിസത്തിന്റെ സംഘടനാപരവും നേതൃത്വപരവുമായ 
പ്രശ്നങ്ങളെയും, മറ്റു രാജ്യങ്ങളിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു പാര്‍ട്ടികള്‍ക്കുമേല്‍ 
അന്ധമായി ബോള്‍ഷേവിക്‌ മാതൃക അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നതിനെയും, 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഇന്റര്‍നാഷണല്‍ സോവിയറ്റ്‌ നയത്തിന്റെ ചട്ടുകമായി 
അധ:പതിക്കുന്നതിനെയും, അധികാര ക്രേന്ദ്രീകരണത്തേയും, 
ഭിന്നാഭിപ്രായങ്ങളെ ഭീകരമായി നേരിടുന്നതി നെയുംക്കുറിച്ച്‌ റോയ്‌ ആ 
ലേഖനങ്ങളില്‍ ചര്‍ച്ചചെയുന്നുണ്ട്‌. റോയിയെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
ഇന്റര്‍നാഷണലില്‍നിന്ന്‌ 1929ല്‍ പുറത്താക്കുന്നതിനു കാരണമായി 
ചുണ്ടിക്കാണിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ സ്രാന്‍ഡ്ലറുടെ പ്രതത്തിലെ ഈ 
ലേഖനങ്ങളായിരുന്നു. ജര്‍മ്മന്‍ഭാഷയില്‍ എഴുതപ്പെട്ട ആ ലേഖനങ്ങളുടെ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിവര്‍ത്തനം ശിവനാരായണ്‍ റായ്‌ 1ഡടട[ദല ഡറി കര്‍ 2൦ 


വന്മള 0 ഠഠ൩സസ്ധബ്ടസ എന്ന പേരില്‍ അടുത്തകാലത്ത്‌ 


(്രസിദ്ധീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇതിനിടയില്‍ 1929 മാര്‍ച്ചില്‍ മീററ്റ്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
ഗൂഡ്മടാലോചനക്കേസ്സിലും റോയ്‌ പ്രതിയാക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 


ഭുനുവരീ - രിച്ച്‌ ക്ഷ 


പതിനാറു വര്‍ഷക്കാലത്തെ വിദേശവാസത്തിനുശേഷം 1930 
ഡിസംബറില്‍ റോയ്‌ രഹസ്യമായി ഇന്ത്യയിലെത്തി. ബോംബെ 
ക്രേന്ദ്രമാക്കിയാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തനം നടത്തിയിരുന്നത്‌. ഡോക്ടര്‍ മുഹമ്മദ്‌, 
പ്രൊഫസര്‍ ബാനര്‍ജി എന്നീ പേരുകളിലാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. 
റോയിസ്റ്റുകള്‍ക്കുപോലും അത്‌ എം.എന്‍.റോയിയാണെന്ന്‌ അറിയു 
മായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍, ഏഴുമാസത്തിനുശേഷം, 1931 ജൂലായ്‌ മാസത്തില്‍ 
ബോംബെയില്‍വെച്ച്‌ റോയ്‌ അറസ്റ്റുചെയുപ്പെട്ടു. കാണ്‍പൂര്‍- മീററ്റ്‌ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഗുഡാലോചനക്കേസുകളിലെ പ്രതിയായിരുന്നുവല്ലോ 
അദ്ദേഹം. ഈ അറസ്റ്റിനുപിന്നില്‍ ഓദ്യോഗികപക്ഷ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകളുടെ 
കൈയും ഉണ്ടായിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്നു. ആറുകൊല്ലത്തെ 
കഠിനതടവാണ്‌ വിധിക്കപ്പെട്ടത്‌. 


ജയില്‍വാസക്കാലത്ത്‌ റോയിയുടെ ആരോഗ്യം ക്ഷയിക്കുക 
യുണ്ടായെങ്കിലും, ദാര്‍ശനികവും ശാസ്ത്രീയവും ചരിത്രപരവുമായ 
ഗവേഷണപഠനങ്ങളില്‍ ശ്രദ്ധചെലുത്താന്‍ കഴിഞ്ഞു. ഭഇത?കവാദം- 
ശാസ്‌(തരീയചിറന്തയുടെ ചരി/തപരമായ' ഒരു രുചരേഖ; ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
മതവിമര്‍ശനം, ഇന്ത്യയുടെ സദ്ദേശം, ഇസ്ലാമിന്റെ ചരി/(തചരമായ' ചമ; 
കുറ്റവും കര്‍മ്മവും, പുച്ച'യുടെ ഓരീമ്മക്കുറിച്ചുകള്‍, ഫാസ്ധിസം-ദരീശനക 
വിശ്വാസ്(പമാണങ്ങള്‍, /പയോഗം എന്നീ പുസ്തകങ്ങള്‍ 
അക്കാലത്തെഴുതിയവയാണ്‌. “ ആധുനികശാസ്(തത്തിന്റെ ദാര്ശനിക 
ഫലങ്ങശ്‌” എന്ന പേരില്‍ ജയിലില്‍ വെച്ചെഴുതിയ ഒമ്പതുവാള്യം വരുന്ന 
ബൃഹദ്ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ കയ്യെഴുത്തുപ്രതി പ്രസിദ്ധീകരിക്കാതെ ഇപ്പോഴും 
ന്യൂഡല്‍ഹിയിലെ നെഹ്റു മെമ്മോറിയല്‍ മ്യൂസിയം ആന്റ്‌ ലൈബ്രറിയില്‍ 
സൂക്ഷിച്ചുവെച്ചിരിക്കുന്നു. ആ പഠനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ തയ്യാറാക്കി 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ച പുസ്തകങ്ങളാണ്‌ “ ശാസ്(തവും ദരീശനവും”, യുക്തി, 
കാല്ചനികത, വിപ്ലവ” എന്നീ കൃതികള്‍. 


ഇക്കാലത്തെ റോയിയുടെ പഠനങ്ങളില്‍ മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ചില 
അടിസ്ഥാന ആശയങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പുനര്‍വിചിന്തനത്തിന്റെ ആരംഭം 
കാണാം. ആശയങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയും ([പാധാന്യവും സംബന്ധിച്ച 
(പ്രശ്‌നങ്ങളാണ്‌ അതില്‍ പ്രധാനം. മാര്‍ക്‌സിസത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
സാമ്പത്തിക അടിത്തറയാണ്‌ ((പാധാന്യം അര്‍ഹിക്കുന്നത്‌. ആ 
അടിത്തറയ്ക്കുമേല്‍ സ്വാഭാവികമായി രൂപംകൊള്ളുന്ന ഉപരിഘടനയുടെ 
ഭാഗമാണ്‌ ആശയങ്ങളും മറ്റും. ആശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാമ്പത്തികാടി 
ത്തറയില്‍നിന്ന്‌ സ്വത്രന്രമായ നിലനില്പില്ല. സാമ്പത്തികഘടനയിലു 
ണ്ടാകുന്ന മാറ്റങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ആശയങ്ങള്‍ക്കും അനിവാര്യമായും 
മാറ്റംവരും എന്നാണ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ സാമ്പത്തികനിര്‍ണ്ണയവാദം പറയുന്നത്‌. 
അതുകൊണ്ട്‌, സാമ്പത്തികഘടനയെ പൊളിച്ചുപണിയാനുള്ള പോരാട്ടമാണ്‌ 
നടത്തേണ്ടത്‌ എന്നാണ്‌ യാന്ത്രികമാര്‍ക്സിസ്റ്റുകളുടെ നിലപാട്‌. 


ട്വ ലാകാഥിവ്‌ 
ടം 


ഈ സാമ്പത്തിക നിര്‍ണ്ണയ വാദത്തിന്റെ ചട്ടക്കൂടില്‍ നിന്നു 
പൂര്‍ണ്ണമായും വേറിട്ടിട്ടില്ലെങ്കിലും, ആശയങ്ങളുടെ പ്രാധാന്യത്തെയും 
തുടര്‍ച്ചയെയും തിരിച്ചറിഞ്ഞു തുടങ്ങിയ കാലഘട്ടത്തിലെഴുതിയതാണ്‌ 
റോയിയുടെ ഫാസ്ധിസം എന്ന കൃതി. ഈ കൃതിയിലെ ആദ്യത്തെ 
മൂന്നദ്ധ്യായങ്ങള്‍ അക്കാര്യം വൃക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌ - തകര്‍ന്നു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മുതലാളിത്തത്തിന്റെ പ്രതൃയശാസ്ത്രവും പ്രയോഗ 
വുമാണ്‌ ഫാസിസം എന്നു നിര്‍വ്വചിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു ണ്ടെങ്കിലും. 


1936 നവംബറില്‍ റോയ്‌ ജയില്‍ വിമോചിതനായി. തുടര്‍ന്ന്‌ ഇന്ത്യന്‍ 
നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ ചേര്‍ന്നു പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ റോയിയും 
അനുയായികളും തീരുമാനിച്ചു. “ഇന്‍ഡിപെന്‍ഡന്റ്‌ ഇന്ത്യ" എന്ന ഒരു 
വാരികയും ആരംഭിച്ചു. 


1939ലെ തൃപുരി കോണ്‍ഗ്രസ്സിനെ തുടര്‍ന്ന്‌ ലീഗ്‌ ഓഫ്‌ റാഡിക്കല്‍ 
കോണ്‍ഡഗ്രസ്‌മെന്‍ എന്ന ഒരു സംഘടന കോണ്‍ഗ്രസ്സിനുള്ളില്‍ 
രൂപീകരിക്കപ്പെട്ടു. എന്നാല്‍, 1940ല്‍ രണ്ടാംലോക മഹായുദ്ധത്തില്‍ 
സ്വീകരിക്കേണ്ട നിലപാടു സംബന്ധിച്ച അഭിപ്രായഭിന്നതയെ തുടര്‍ന്ന്‌ റോയ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ നിന്നു രാജിവെച്ചു. മനുഷ്യസ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെയും 
ജനാധിപത്യമൂല്യങ്ങളുടെയും വിനാശമാണ്‌ ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ ലക്ഷ്യം 
വെയ്ക്കുന്നത്‌ എന്നതിനാല്‍ അതിനെതിരായി യുദ്ധത്തില്‍ ബ്രിട്ടനെ 
സഹായിക്കണം എന്ന നിലപാടാണ്‌ റോയിക്കുണ്ടായിരുന്നത്‌. 
കോണ്‍ഗ്രസിന്റെ നിലപാട്‌ ഫാസിസ്റ്റു ശക്തികള്‍ക്ക്‌ അനുകൂലമായിരുന്നു. 
ഇതേത്തുടര്‍ന്നാണ്‌ റോയ്‌ റാഡിക്കല്‍ ഡെമോക്രാറ്റിക്ക്‌ പാര്‍ട്ടിയും ഇന്ത്യന്‍ 
ഫെഡറേഷന്‍ ഓഫ്‌ ലേബര്‍ എന്ന തൊഴിലാളി സംഘടനയും 
രൂപീകരിക്കുന്നത്‌. ഇക്കാലത്തെ റോയിയുടെയും അനുയായികളുടെയും 
ഫാസിസ്റ്റു വിരുദ്ധ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാരില്‍നിന്ന്‌ കടുത്ത 
ഭീഷണി നേരിട്ടിരുന്നു. എം.ഗോവിന്ദനും എന്‍.ദാമോദരനും ഇക്കാര്യം 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. യുദ്ധകാലത്ത്‌ നാസികളുടെ വിജയങ്ങളോട്‌ അനുഭാവം 
പ്രകടിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഇന്ത്യന്‍ നഗരങ്ങളിലെയും ഗ്രാമങ്ങളിലെയും ജനങ്ങള്‍ 
വിജയാഘോഷങ്ങള്‍ നടത്തുന്നത്‌ പതിവുകാഴ്ചയായി രുന്നുവെന്ന്‌ ജസ്റ്റീസ്‌ 
വി.എം.താര്‍ക്കുണ്ടെ അനുസ്മരിക്കുന്നു. 


1941 ഡിസംബര്‍ അവസാനത്തില്‍ ലക്നോ നഗരത്തില്‍വെച്ച്‌ 
എം.എന്‍.റോയ്‌ നടത്തിയ ഒരു പ്രഖ്യാപനം എം.ഗോവിന്ദന്‍ 
അനുസ്മരിക്കുന്നുണ്ട്‌. റോയ്‌ പറഞ്ഞു: ബ്രിട്ടീഷ്‌ സാമ്രാജ്യത്വം നമ്മുടെ 
മുമ്പില്‍ ഒരു പ്രശ്‌നമല്ല; ഈ യുദ്ധാവസാനത്തോടെ പാപ്പരായ ബ്രിട്ടന്‍ 
ഇവിടെനിന്നും കെട്ടും ഭാണ്ഡവുമായി മടങ്ങുകതന്നെ ചെയ്യും. അപകടകാരി 
അമേരിക്കയാണ്‌. ബ്രിട്ടന്‍ പിന്മാറിയ നാടുകളില്‍ അമേരിക്കന്‍ സാ്രാജ ത്വം 
പറ്റിക്കൂടാന്‍ ശ്രമിക്കും. പ്രത്യേകിച്ചും ഏഷ്യന്‍ നാടുകളില്‍. അത്‌ അത്ര 
പ്രകടമായി ആളുകളറിയില്ല. അമേരിക്കന്‍ പല്ലുപറിപോലെ വേദനാ 


ഒനുവരീ - ലടരച്ച്‌ ക്ട 


രഹിതമാണ്‌ അമേരിക്കന്‍ അടമാതരാഡ്ം. പല്ലെടുക്കപ്പെട്ട ശേഷമായി 
രിക്കും നിങ്ങള്‍ സംഗതി അറിയുക.” 


രണ്ടാം ലോകമഹായുദ്ധത്തിനുശേഷം മാര്‍ക്സിസവും 
കമ്മ്യൂണിസവുമായുള്ള റോയിയുടെ വേറിടല്‍ പൂര്‍ണ്ണമായി. അതിനു 
പകരമായി അദ്ദേഹം റാഡിക്കല്‍ ഹ്യുമനിസം എന്ന പുതിയ ഒരു ദര്‍ശനം 
ആവിഷ്കരിച്ചു. ഫാസിസവും കമ്മ്യൂണിസവുമെല്ലാം സമഷ്ടിവാദമാണ്‌. 
അമൂര്‍ത്തമായ സമഷ്ടികളെ ദൈവികപദവിയിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തി പ്രതിഷ്ഠിച്ച്‌ 
ആരാധിക്കലാണ്‌. വ്യക്തിയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെയും കഴിവുകളുടെയും 
നിഷേധവും അവയെ സമഷ്ട്യാഹന്തയ്ക്കു മുമ്പില്‍ ബലിയര്‍പ്പിക്കലുമാണ്‌. 
അതിനാല്‍ റോയ്‌ തന്റെ ദര്‍ശനത്തില്‍ മനുഷ്യസ്വാത്ന്ത്രത്തിനും 
വ്യക്തിക്കും കേന്ദ്രസ്ഥാനം നല്‍കി. 


തന്റെ ഈ ഹ്യൂമനിസ്റ്റ്‌ കാലഘട്ടത്തില്‍ റോയ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ 
സാമ്പത്തികനിര്‍ണ്ണയവാദത്തില്‍നിന്ന്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും പുറത്തു കടക്കുകയും 
ആശയങ്ങളുടെ പ്രാധാന്യത്തെ ഈന്നിപ്പറയുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം 
സിദ്ധാന്തിക്കുന്നു: 


“ചരിത്രത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക വ്യാഖ്യാനം ഭാതികവാദത്തിന്റെ 
തെറ്റായ വ്യാഖ്യഠനത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉണ്ടായതാണ്‌. അത്‌ ദ്വൈതവാദമാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഭാതികവാദം അദ്വൈത ദര്‍ശനമാണ്‌. ചരിത്രം എന്നത്‌ 
നിര്‍ണ്ണീതമായ ഒരു പ്രര്രിയയാണ്‌; എന്നാല്‍ അതിന്‌ ഒന്നിലേറെ 
കാരണഘടകങ്ങളുണ്ട്‌. മനുഷ്യന്റെ ഇച്ഛ അവയിലൊന്നാണ്‌. 
അതിനെയാകട്ടെ, എപ്പോഴും ഏതെങ്കിലും സാമ്പത്തികപ്രേരണയോട്‌ 
നേരിട്ടു ബന്ധപ്പെടുത്താനും ആവില്ല. (റാഡിക്കല്‍ ഡെമോക്രസിയുടെ 
അഞ്ചാം തത്ത്വം). 


“ചുറ്റുപാടുകളെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധത്തില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന 
ശാരീരിക്രപപ്രകിയയാണ്‌ ആശയവല്‍ക്കരണം. എന്നാല്‍ ആശയങ്ങള്‍ 
ഒരിയ്‌ ക്കല്‍ രൂപപ്പെട്ടു കഴിഞ്ഞാല്‍ അവ സ്വന്തം നിയമങ്ങളാല്‍ 
നിയ്ര്ത്രിക്കല്പെട്ടു കൊണ്ട്‌ സ്വയം നിലനില്‍ക്കും. ആശയങ്ങളുടെ 
ചലനാത്മകത സാമൂഹിക പരിണാമ പ്രരകിയയ്ക്കു സമാന്തരമായി 
പരസ്പരം സ്വാധീനിച്ചുകൊണ്ട്‌ മുന്നോട്ടു നീങ്ങുന്നു. എന്നാല്‍, സമഗ്രമായ 
മനുഷ്യപരിണാമ പ്രര്രിയയില്‍ പ്രത്യേക ഘട്ടത്തില്‍ ഒരിടത്തും 
ചരിധ്രസംഭവങ്ങള്‍ക്കും ആശയ്പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കും തമ്മില്‍ നേരിട്ട്‌ 
കാരണബന്ധമുണ്ടെന്നു സ്ഥാപിക്കാന്‍ സാദ്ധ്യമല്ല. (ആശയം എന്ന്‌ ഇവിടെ 
പ്രയോഗിക്കുന്നത്‌ പ്രത്യയശാസ്‌ര്തം അഥവാ ആശയപദ്ധതി എന്ന 
സാധാരണ തത്ത്വചിന്താപരമായ അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌). സാംസ്‌കാരിക 
രൂപമാതൃകകളും ധാര്‍മ്മികമുല്യങ്ങളും സ്ഥാപിത സാമ്പത്തിക 
ബന്ധങ്ങളുടെ പ്രതൃയശാസ്ര്രപരമായ വെറും മേലെടുപ്പുകള്‍ മാത്രമല്ല. 


റ പ 
പ്‌ 


അവയും ചരിധ്തപരമായി നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌ - ആശയങ്ങളുടെ 
ചരിത്രത്തിന്റെ യുക്തിയാല്‍ നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌." (ആറാം തത്ത്വം). 


ഈ ഹ്യൂമനിസ്റ്റ്‌ വീക്ഷണത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ റോയ്‌ 
ഫാസിസത്തെയും കമ്മ്യൂണിസത്തെയും പില്‍ക്കാലത്ത്‌ പുനര്‍ 
വിചിന്തനത്തിനു വിധേയമാക്കുന്നുണ്ട്‌. “യുക്തി കാല്പനികത, വില്ല/വഠ” 
എന്ന ബ്ൃഹദ്ഗ്രന്ഥത്തിലെ “ അയുക്തികതയുടെ ഇരട്ടസന്തതികള്‍” എന്ന 
അദ്ധ്യായം അതിന്റെ സാക്ഷ്യപത്രമാണ്‌. രണ്ടു പ്രത്യയ ശാസ്ത്രങ്ങളുടെയും 
ആശയപരമായ വംശാവലിയെ അദ്ദേഹം വിശകലനം ചെയുന്നു. അതിലൂടെ 
അവയുടെ ജനിതകപരമായ സമാനതയെ കണ്ടെത്തുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. 
ഫാസിസത്തെ ജീര്‍ണ്ണ മുതലാളിത്തത്തിന്റെ പ്രത്യയശാസ്ത്രം മാത്രമായി 
ചുരുക്കിക്കാണാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന്‌ ഈ ഘട്ടത്തില്‍ റോയ്‌ തിരിച്ചറിയുന്നുണ്ട്‌. 
മാര്‍ക്സിയന്‍ വീക്ഷണത്തിലെഴുതിയ പുസ്തകവും ഹ്യുമനിസ്റ്റ്‌ 
വീക്ഷണത്തിലെഴുതിയ പഠനവും പരസ്പരപുരകങ്ങളായി മനസ്സിലാക്ക 
പ്പെടേണ്ട കൃതികളാണെന്നു ഞാന്‍ കരുതുന്നു. 


“മതചുനരുജ്ജ?വനവും ഫാസ്സിസ്റ്റ്‌ അപകടവും” എന്ന പേരില്‍ 
കല്‍ക്കത്തയിലെ എഴുത്തുകാരുടെ ഒരു സമ്മേളനത്തില്‍ റോയ്‌ നടത്തിയ 
ഒരു പ്രസംഗത്തിലെ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ഈ അവസരത്തില്‍ പ്രസക്തമാണ്‌. 
ആ പ്രസംഗത്തിന്റെ രത്നച്ചുരുക്കം ഇതാണ്‌: ഇന്ത്യയില്‍ ഫാസിസം രൂപ 
മെടുക്കുക പാശ്ചാത്യ യുറോപ്പിലെപ്പോലെയല്ല. വ്യക്തിസ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന 
പാരമ്പര്യം നമ്മുടെ സംസ്കാരത്തിന്‌ അന്യമാണ്‌. മനുഷ്യനെ ജനപ്പറ്റമാക്കി 
മാറ്റുന്നു എന്ന്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകളെപ്പറ്റി പറയാറുണ്ട്‌. നമ്മുടെ സാംസ്‌കാരിക 
പാരമ്പര്യം ഇതുവരെയും ചെയ്തുകൊണ്ടിരുന്നത്‌ ഇതുതന്നെയായിരുന്നു. 
പക്ഷെ, നമ്മുടെ ആളുകള്‍ പുകഴ്‌ന്ന ഭീകരതയുള്ളവരല്ല; മറിച്ച്‌ അതിദീന 
രും, അധ.:കൃതരും, അല്പ മനുഷ്യരും, വിപ്ലവബോധത്തിന്റെ തരിമ്പു 
പോലും ഏശിയിട്ടില്ലാത്തവരും ആകുന്നു. അവരുടെ ഏക വൈകാരിക 
ചലനം അധികാരത്തിനു വഴങ്ങാനും അടിയാളാകുവാനും ഉള്ള വാഞ്ഛ 
മാത്രമാണ്‌. ചോദ്യം കൂടാതെ അധികാരശക്തിക്ക്‌ വഴങ്ങുക എന്ന പാരമ്പ 
രൃമുള്ള ഇന്ത്യയെപ്പോലുള്ള നാടുകളില്‍ ഫാസിസം ബഹുജന പ്രസ്ഥാന 
ത്തിന്റെ രൂപത്തില്‍ തലപൊക്കുകയും ബഹുജന പ്രസ്ഥാനമായിത്തന്നെ 
വിജയംനേടുകയും ചെയ്യും. ഇവിടെ മിന്നല്‍പടകളും വകുപ്പടിക്കൊലകളും 
ഉണ്ടാകണമെന്നില്ല; നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ അതൊന്നും ആവശ്യമില്ല. അധികാര 
ശക്തി ഏതുതന്നെ ആയാലും അതിനു വഴങ്ങുന്നതും, നിയ്രന്രണങ്ങള്‍ക്കു 
ദാഹിക്കുന്നതും, സ്വയം ചിന്തിക്കുക എന്നത്‌ അതിക്ഷീണകരമായ ഒരു ശ്രമ 
മായി കരുതുന്നതും ആയ ആളുകളാണ്‌ നമ്മില്‍ ഭൂരിപക്ഷവും. സാംസ്‌കാ 
രിക പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ മുഖംമൂടി അണിഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ പുനരുത്ഥാനം 
ചെയ്യുന്ന മതത്തിന്‌ ഇത്തരമൊരു മന:സ്ഥിതിയെ ചുഷണംചെയ്യാന്‍ സാധി 
ക്കും. ഏഷ്യയില്‍ മതത്തിന്റെ പുനരുജ്ജീവനം ഫാസിസ്റ്റ്‌ പ്രവണതകളു 


ഉനുവരീ - മച്ച്‌ ക്ട 


മായി ബന്ധപ്പെട്ടുകിടക്കുന്നു. ഇവിടെ മതത്തിന്‌ സാംസ്‌കാരികമായ മുഖ 
മുണ്ട്‌. മുഖംമൂടിയണിഞ്ഞ മതപ്രസ്ഥാനമാണ്‌ തങ്ങളെന്ന്‌ സമ്മതിക്കാന്‍ ആര്‍. 
എസ്‌.എസ്‌.കാര്‍ ഒരുങ്ങുകയില്ലെന്നത്‌ ശരി; സാംസ്‌കാരിക നവോത്ഥാന 
ത്തിനാണ്‌ തങ്ങളുടെ സംഘടനയെന്നേ അവര്‍ പറയു. മധ്യകാലദശയില്‍ 
മതവും സംസ്കാരവും അത്രമാത്രം ബന്ധപ്പെട്ടുകിടക്കുന്നു. ആധുനിക 
സയന്‍സിന്റെ സാങ്കേതികമായ വളര്‍ച്ചയുടെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
പുന:പ്രതിഷ്ഠ നേടുന്ന “മധ്യകാലത്വം' തന്നെയാണ്‌ ഫാസിസം. 


1954 ജനുവരിയിലാണ്‌ റോയ്‌ മരിക്കുന്നത്‌. 1952ല്‍ മുസ്സൂറിയില്‍ 
വെച്ചുനടന്ന ഒരപകടത്തെ തുടര്‍ന്ന്‌ രണ്ടു വര്‍ഷത്തോളം നീണ്ട 
ചികിത്സയ്ക്ക്‌ ഒടുവിലായിരുന്നു അന്ത്യം. പതിനാലുവയസ്സുമുതല്‍ 
അറുപത്തേഴാം വയസ്സില്‍ മരിക്കുന്നതുവരെയുള്ള റോയിയുടെ ജീവിതം 
ആരിലും അത്ഭുതമുളവാക്കുന്ന ഒന്നാണ്‌. തീര്രദേശീയവാദി എന്ന നിലയില്‍ 
ആരംഭിച്ച്‌ കമ്മ്യൂണിസത്തിലൂടെ ഹ്യുമനിസത്തില്‍ പര്യവസാനിക്കുന്ന 
ജീവിതം. ഇക്കാലത്തുടനീളം സ്വാത്ര്ത്യദാഹവും സത്യാന്വേഷണ 
വുമായിരുന്നു റോയിയുടെ ജീവിതത്തെ നയിച്ച പ്രേരകശക്തികള്‍. അതിന്റെ 
ഫലമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിധേയത്വഭാവമില്ലായ്‌ മയും 
നിഷേധസ്വഭാവവും മാലികചിന്തയും അസത്യത്തെ വേട്ടയാടാനുള്ള 
പ്രവണതയുമെല്ലാം. ചിന്തയിലും ജീവിതത്തിലും പൂര്‍വ്വികരുടെ വെറും 
പകര്‍പ്പുകളായി അധികാരത്തോടും പാരമ്പര്യത്തോടും വിനീതവിധേയത്വം 
പുലര്‍ത്തുക എന്നതിനെ ആദര്‍ശമായി കൊണ്ടുനടക്കുന്ന ഭാരതത്തില്‍ 
എം.എന്‍.റോയിയെ പ്പോലൊരാള്‍ ജീവിച്ചിരുന്നു എന്നതുതന്നെ 
അത്ഭുതമാണ്‌. 


ച. ൭0൮. ൭6% 
വി വി ടര്‍ 


പിറവി 


പ്രമോദ്‌ പുനലൂര്‍ 


കവിത 


വേരുറച്ചുപോയ മൌനത്തില്‍നിന്നും 
പുക്കളുണ്ടാകുന്നു 

ആഴത്തില്‍ വിതച്ച സ്വപ്നത്തില്‍ നിന്നും 
ശലഭങ്ങളും 

കണ്‍പീലിയില്‍ മയങ്ങുന്ന തേങ്ങലിന്റെ 
ഉറവ പൊട്ടുമ്പോള്‍ സമുദ്രം ഉണ്ടാകുന്നു. 
വിണ്ടുകീറിയ മനസ്സിന്റെ ചാലില്‍ 
കവിതയൊഴുകുമ്പോള്‍ വേലിയേറ്റവും. 
എനിക്കും നിനക്കുമിടയിലെ 
ഉഷ്ണജലപ്രവാഹം വറ്റുമ്പോള്‍ ശാന്തിയും. 


ട്വ കാകാഥി്‌ 
നട 


ലഖോദധോദകരത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ഖു,ഷി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി 


വി.പി.പ്പരഭാകരന്‍ 


സര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളും ഭുതകാലബന്ധിതമാണ്‌ എന്നത്‌ വിവേച 
നബുദ്ധിയോടെ മനസ്സിലാക്കാനാവുന്ന ഒരു സത്യമാണ്‌. മുന്‍കാല പരിച 
യവുമായി അനുഭവം നിമഗ്നമാവുകയും അത്തരമൊരു നിമഗ്നത സ്മര 
ണയെ അനിവാര്യമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. എന്നാല്‍ ഒരു പുതിയ അനു 
ഭവം എന്നത്‌ തത്വത്തില്‍ ഒരു വൈരുദ്ധ്യംതന്നെയാണ്‌. ഭൂതകാല സ്മരണ 
യുമായി അത്തരമൊരു അനുഭവം വേറിട്ട്‌ നില്‍ക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുക. സു 
സ്ഥിര സാന്നിദ്ധ്യം, വര്‍ത്തമാനകാല സജീവത്വം എന്നീ ഭാവങ്ങളൊക്കെയും 
വെറും പദാവലികള്‍ മാത്രമാണ്‌. ഇത്തരം അനുഭവങ്ങള്‍ പോലും നിശ്ചയ 
മായും ഭൂതകാലവുമായി കെട്ടുപിണഞ്ഞ്‌ നില്‍ക്കുന്നവയാണ്‌. 


ദൈവശാസ്ത്രജ്ഞരും തത്വചിന്തകരും യോഗശാസ്ത്രനിപുണരും 
നൂറ്റാണ്ടുകളായി വിശ്വസിച്ചുവരുന്നത്‌ യാഗികാനുഭവങ്ങള്‍ എന്നത്‌ ഇന്ദ്രി 
യാതീതവും അലാകികവുമായ ഒരു പ്രതിഭാസമാണെന്നാണ്‌; പ്രാപഞ്ചിക 
തയ്ക്കുമപ്പുറമുള്ള ഒരു ഗുണാതീത അവസ്ഥയെന്നുമാണ്‌. ചിരസമ്മതരായ 
നിരവധി തത്വചിന്തകരുടെ (൮൩൦ പ, റ, 2൧൭ല൩൦൧) അഭിപ്രായത്തില്‍ 
യോഗാത്മക അനുഭവം പരിശുദ്ധവും മാധ്യമരഹിതവും ഈശ്വരനുമായുള്ള 
സായൂജ്യാവസ്ഥയുമാണ്‌ എന്നതത്രേ. പരമമായ ആ ലയനാവസ്ഥയില്‍ 
യോഗി ജീവിക്കുന്ന ചുറ്റുപാടുകളുമായും അയാള്‍ ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്ന സംസ്ക്കാ 
രവുമായും യാതൊരു തരത്തിലുള്ള ബന്ധവും അയാള്‍ക്കില്ല എന്ന്‌ വരു 
ത്തുകയാണ്‌; ചുരുക്കത്തില്‍ ഭൂതകാലവുമായുള്ള ബന്ധങ്ങളത്രയും വിച്ഛേ 
ദിക്കപ്പെട്ട ഒരവസ്ഥ. ഈശ്വരാനുഭൂതിയില്‍ ലയിച്ചില്ലാതായ ഒരു യോഗി സത്യ 
ത്തിന്റെയും പരമമായ അറിവിന്റെയും ഉറവിടമാണെന്നും ആര്‍ദ്രതയുടെ, 
സഹാനുഭൂതിയുടെ, സഹിഷ്ണുതയുടെ മൂര്‍ത്തീമദ്ഭാവമാണെന്നുമുള്ള ഒരു 
വിശ്വാസം നിലനില്‍ക്കുകയാണ്‌. മാത്രമല്ല, പശ്ചാത്തലങ്ങള്‍ 
വൃതൃസ്തമാണെങ്കിലും യോഗാനുഭവങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ ഒരു സമാനത 
നിലനില്‍ക്കുകയാണെന്നും പരമമായ ആ യാഗികാവസ്ഥ യോഗചര്യകളും 
അനുഷ്ഠാനങ്ങളും ആചരിക്കാത്ത സാധാരണക്കാര്‍ക്ക്‌ അപ്രാപ്യമാണെന്നും 
പല ഗ്രന്ഥകാരന്മാരും സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നുണ്ട്‌. ചുരുക്കത്തില്‍ അന്വേഷണ 
കുതുകികളായ യോഗികള്‍ ഈശ്വരനെയും പരമസത്യത്തെയും സാക്ഷാ 


ത്ക്കരിക്കുകയും എന്നാല്‍ വ്യത്യസ്ത പശ്ചാത്തലങ്ങളുടെ സ്വാധീനത്താലും 
കം 13 
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ഭാഷാവിനിമയ രീതികളാലും ചില അനുഭവവ്യതിയാനങ്ങള്‍ വന്നു സംഭ 
വിക്കുകയാണെന്നും ചൂണ്ടിക്കാട്ടുന്നു. ഈ വൈരുദ്ധ്യം ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടേണ്ട 
താണ്‌. 

ദൈനംദിന ജീവിതത്തിന്റെ സുഗമമായ പ്രയാണത്തിനു തീര്‍ത്തും 
പ്രയോജനപ്രദമല്ല ഇത്തരം സങ്കീര്‍ണതകള്‍ എന്നു ധരിക്കുന്ന ഈ ആധു 
നിക ഭാതിക സാഹചര്യത്തില്‍ മേല്‍പ്രസ്താവിച്ച വിഷയത്തെക്കുറിച്ചു 
തീധ്രതരമായി ആരും ചിന്തിക്കുകയോ പരിഗണിക്കുകയോ ചെയുന്നില്ല 
എന്നത്‌ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. എന്നാല്‍ ഒരു യോഗനിഷേധിയും സഹജ 
സ്ഥിതിവിശേഷത്തിന്റെ (ല്ലി ടമ) പരിലാളന ഏറ്റുവാങ്ങിയ ആളുമായ 
യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി എന്ന ഒരു അതുല്യവ്യക്തിയുടെ “നിഷേധചിന്ത 
കളെ ക്കുറിച്ച്‌ പര്യാലോചിക്കുന്നപക്ഷം അനുഭവമണ്ഡലങ്ങളില്‍ വന്നെ 
ത്തുന്ന യോഗാവസ്ഥകളെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു ഉള്‍ക്കാഴ്ച നമുക്കു ലഭിക്കുന്ന 
തായിരിക്കും. എണ്‍പത്തിയൊമ്പതു വര്‍ഷക്കാലത്തെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ജീവിതം മുഴുവനും പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയതു ബോധോദയത്തിന്റെ, 
ആത്മസാക്ഷാത്ക്കാരത്തിന്റെ, നിര്‍വ്വാണത്തിന്റെ യഗികരഹസ്യങ്ങള്‍ 
കണ്ടെത്തുന്നതിനും സമാധ്യാവസ്ഥയില്‍ സംജാതമാകുന്ന അന്തര്‍ഗ്രന്ഥി 
(്രാവങ്ങളുടെ രസത്തന്ത്രപരവും ഭാതികവും ജീവശാസ്ത്രപരവുമായ വ്യതി 
യാന്ക്രമങ്ങളെ 1പബ൦-01ഠ01021ലവ വിശകലനങ്ങളിലൂടെയും മസ്തിഷ്ക്കകോ 
ശ്പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെയും ഇന്ദ്രിയബന്ധിതമായ ആകര്‍ഷണവികര്‍ഷണ 
പ്രതികരണങ്ങളിലൂടെയും അപഗ്രഥിച്ച്‌ ആകാവുന്നിടത്തോളം ബോധോദയ 
സത്യങ്ങള്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിനുമായിരുന്നു. നാല്‍പത്തിഒമ്പത്‌ വയസ്സ്‌ 
വരെയുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ ജീവിതകാലഘട്ടം വിവിധ അന്വേഷണങ്ങളി 
ലൂടെ കടന്നുപോവുകയായിരുന്നു. തിയോസഫിക്കല്‍ സൊസൈറ്റിയുടെ 
വീക്ഷണങ്ങളുടെ സ്വാധീനത്താല്‍ പ്രോജ്ജ്ലിതമായ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ബാല്യകൌമാരാവസ്ഥകളിലും പഞ്ചദശി, നൈഷ്കര്‍മ്യസിദ്ധി, വേദോപനി 
ഷത്തുകള്‍ തുടങ്ങിയ ആത്മാന്വേഷണ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ നൈഷ്ഠികമായി പഠി 
ക്കുകയും സാക്ഷാത്ക്കാരത്തിന്റെ പൊരുള്‍ അറിയുന്നതിനായി നിരവധി 
നിരീക്ഷണപരീക്ഷണങ്ങള്‍ നടത്തുകയും ചെയ്തു. ഇക്കാലയളവില്‍ സ്വാമി 
ശിവാനന്ദ, രമണമഹര്‍ഷി, ജിദ്ദുകൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി തുടങ്ങിയ മഹാരഥന്മാരു 
മായി സമ്പര്‍ക്കം പുലര്‍ത്തുകയും ചെയ്തിരുന്നു. എന്നാല്‍ തീര്‍ത്തും നിരാ 
ശാജനകമായിരുന്നു ഇത്തരം പ്രയാണങ്ങളുടെ പരിസമാപ്തി. ഗുരു 
ശിഷ്യബന്ധത്തിലെ അധികാര പ്രയോഗത്തോടുള്ള അവജ്ഞയുടെ പ്രക 
മ്പനത്താല്‍ സര്‍വ്വ ആത്മീയ വ്യവസായികളെയും ഗുരുവേശ്യകളെയും 
അമേധ്യക്കുഴിയില്‍ വലിച്ചെറിഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ഏകാന്തപഥികനായി ബോധ്രപ്ര 
വാഹത്തിന്റെ മറുകര പൂകാന്‍ സധൈര്യം ഇറങ്ങിത്തിരിച്ച യു.ജി.കൃഷ്ണ 
മൂര്‍ത്തി എന്ന ഈ വ്യക്തി മാനവരാശിയുടെ ചരിത്രത്തിലെ ഒരു ഒറ്റയാനാ 
ണെന്നു രേഖപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ തെല്ലും സംശയിക്കേണ്ടതില്ല. 


1 ച്ഥാക്ാഥിച്‌ 
ടയ. 


നിഷ്കളങ്കവും വ്ൃക്തിനിഷ്ഠവുമല്ലാത്ത സ്നേഹത്തിന്റെ (11൩൦ 
1.0൭) മൂര്‍ത്തീമദ്ഭാവമാണോ ഒരു യോഗിവര്യന്‍? സത്യത്തില്‍, പരിശു 
ദ്ധവും മാധ്യമരഹിതവുമാണോ ഒരു യോഗിക്കുണ്ടാകുന്ന അനുഭവങ്ങള്‍? 
ഈശ്വരാനുഭൂതി അഥവാ ഈശ്വരലയനം എന്നതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ അര്‍ത്ഥ 
ഭ്ധവ്നി എന്താണ്‌? ഏതു ദൈവവുമായാണ്‌ അയാള്‍ സംഗമിക്കുന്നത്‌? അഭി 
ജ്ഞാനവും സ്മരണയും അറിവും ഉള്‍ച്ചേരാത്ത ഏതെങ്കിലും ഒരനുഭവം 
വന്നുപെടാനുള്ള സാദ്ധ്യത ഉണ്ടാകുന്നതെങ്ങിനെ? 


യുക്ത്യധിഷ്ഠിതമായ വീക്ഷണഗതികളുടെ പിന്‍ബലത്തോടെ 
യുക്തിവാദികളും അജേഞയവാദികളും നിരീശ്വരവാദികളും സദാകാലവും 
മതാത്മക ശിക്ഷണങ്ങളെ ചോദ്യംചെയ്തു വരാറുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ആധുനിക 
കാലഘട്ടത്തില്‍ മതത്തിന്റെ ചട്ടക്കൂട്ടില്‍തന്നെ നിലനിന്നുകൊണ്ട്‌ അത്യന്തം 
തീര്വതയോടെയും എന്നാല്‍ സൃഷ്ടിനമുഖമായും മതങ്ങളെയും ആദ്ധ്യാ 
ത്മിക പ്രാമാണിത്വങ്ങളെയും ചോദ്യംചെയ്ത ആദ്യവ്യക്തിത്വം ജിദ്ദു കൃഷ്ണ 
മൂര്‍ത്തി ആയിരുന്നു എന്നത്‌ നിഷേധിക്കാനാവാത്ത ഒരു സത്യമാണ്‌. വേദ 
ഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ ആധികാരികതയെയും യാഗികാനുഭവങ്ങളിലൂടെ പ്രക്ഷേ 
പിക്കപ്പെടുന്ന ബൃഹത്തായ മൂല്യങ്ങളെയും അവയുടെ സാര്‍ത്ഥകതയെയും 
അദ്ദേഹം ചോദ്യംചെയ്യുകയുണ്ടായി. 


അന്യരുടെ അനുഭവങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല സ്വാനുഭവങ്ങള്‍പോലും ചോദ്യം 
ചെയ്യപ്പെടേണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ അദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കി. സ്മൃതി സമാഹാരങ്ങളുടെ 
നൈരന്തര്യമാണ്‌ അനുഭവം എന്നത്‌; അതിന്റെ നിബന്ധനകള്‍ക്കനുസൃത 
മായുള്ള പ്രതികരണം വെല്ലുവിളി ഉണര്‍ത്തുന്നു. പശ്ചാത്തലത്തിനു ചേര്‍ന്ന 
രീതിയിലായിരിക്കും ആ വെല്ലുവിളി. വ്യത്യസ്ത മതവിഭാഗങ്ങളുടെ വ്യവ 
സ്ഥാപിതമായ പശ്ചാത്തലങ്ങള്‍ വ്യത്യസ്തങ്ങളായ അനുഭവ്ക്രമങ്ങള്‍ 
പ്രക്ഷേപിക്കുകയാണ്‌. അക്കാരണത്താല്‍ വിഖ്യാതങ്ങളെന്നു കരുതപ്പെടുന്ന 
സര്‍വ്വ ആദ്ധ്യാത്മിക അനുഭവങ്ങളെയും മതവെളിപാടുകളെയും ചോദ്യം 
ചെയ്യുകയും സംശയത്തിന്റെ നിഴലില്‍ നിര്‍ത്തുകയും ചെയ്യേണ്ടത്‌ ആവ 
ശ്യമാണ്‌. 

ജെ.കെ.യുടെ ഈ അഭിപ്രായം തന്നെയാണ്‌ യു.ജി.കൃഷ്ണ 
മൂര്‍ത്തിയും വെച്ചുപുലര്‍ത്തുന്നത്‌. അത്തരം അനുഭവങ്ങളൊക്കെയും 
സ്വന്തം മനസ്സിന്റെ തന്നെ പ്രയോഗവല്‍ക്കരണങ്ങളാണെന്നും നിയതമായ 
തരത്തില്‍ സാംസ്ക്കാരികമായി വ്യവസ്ഥ ചെയ്യപ്പെട്ടതോ അല്ലെങ്കില്‍ 
ചിന്താസുചകത്വം ദ്യോതിപ്പിക്കുന്നതോ ആയിരിക്കും അവ എന്നും യു.ജി. 
വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. അത്തരം അനുഭവങ്ങള്‍ ഒരിക്കലും മോക്ഷപ്രാപ്തിക്ക്‌ 
ഉതകുന്നവയായിക്കൊള്ളണമെന്നില്ല; മറിച്ച്‌ അത്തരം അനുഭവങ്ങളുടെ 
വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ മതമാൌലികതയെ ബലപ്പെടുത്തുകയാല്‍ സംഭാവ്യമാകുന്ന 
തടവറയുടെ സ്ഥിതിവിശേഷത്തില്‍ സത്യത്തിനും സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും 


വേണ്ടിയുള്ള അകൃത്രിമമായ അന്വേഷണത്തിനുപോലും തടസ്സം വന്നു സംഭ 
വിക്കുകയാണ്‌. യോഗാത്മകതയെക്കുറിച്ചുള്ള സമകാലീന പഠനങ്ങള്‍ വ്യക്ത 
മായും അസന്ദിഗ്ദ്ധമായും തെളിയിക്കുന്നത്‌ ഇതേ സത്യംതന്നെയാണ്‌. 
സര്‍വ്വ യോഗാനുഭുതികളും വ്യവസ്ഥാപിത മാര്‍ഗങ്ങള്‍ക്കെതിരെയുള്ള പ്രതി 
കരണങ്ങള്‍ തന്നെയാണെന്ന നിഗമനമാണ്‌ ഗവേഷണാത്മകമായി ചിത്രീക 
രിക്കപ്പെടുന്നത്‌. അനുബന്ധമായി വന്നുചേരുന്ന ഇത്തരം അനുഭവങ്ങളിലെ 
ആത്മീയമൂല്യങ്ങള്‍ ഈ ഗവേഷകര്‍ നിരാകരിക്കുന്നില്ല, എന്നാല്‍ യു.ജിയും 
ജിദ്ദുവും അനുഭവ്പ്രത്യക്ഷങ്ങളായ ആത്മീയമുല്യങ്ങളെ നിര്‍ദ്ദാക്ഷിണ്യം 
തള്ളിക്കളയുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 

സാമാന്യമായി പറയുകയാണെങ്കില്‍, ആത്മസാക്ഷാത്ക്കാരം സിദ്ധി 
ച്ചവരെന്ന്‌ നാം വിശേഷിപ്പിക്കുന്ന പലരും മതനിഷേധികളായിരുന്നു; അതേ 
സമയം മതഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള ആത്മാനുഭവങ്ങള്‍ 
സത്യസന്ധമായും ആകൃത്രിമമായും സാക്ഷാത്ക്കരിച്ചവരുമാണ്‌. മതസ്ഥാ 
പനങ്ങളുടെ യാഥാസ്ഥിതിക ടെ.സദ്ധാന്തിക പ്രയോഗങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ സ്വാനു 
ഭവങ്ങളുടെ പ്രതിഷ്ഠകള്‍ നടത്തി അവര്‍ അക്ഷരാര്‍ത്ഥത്തില്‍ പാരമ്പര്യത്തെ 
വെല്ലുവിളിക്കുകയായിരുന്നു. മതമൌലികവാദത്തിനു വെല്ലുവിളിയായി 
ഇത്തരം സാക്ഷാത്ക്കാര പ്രതിഭകള്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നപ്പോള്‍ അത്തരം വ്യക്തി 
കളെ ഭ്രഷ്ട്‌ കല്‍പിക്കുകയോ ഉന്മുലനാശം ചെയ്യുകയോ ആണ്‌ മതമേലധി 
കാരികള്‍ ചെയ്തുവന്നത്‌. ഇസ്ലാംമതത്തിലും ക്രിസ്തുമതത്തിലും ഇത്തര 
ത്തിലാണ്‌ സംഭവിച്ചത്‌. സാക്ഷാത്ക്കാര സിദ്ധർ മൌാലികതയേക്കാള്‍ പരി 
ഷ്ക്കരണ രീതികളെയാണ്‌ പിന്തുടര്‍ന്നത്‌ എന്ന്‌ ഇത്തരം വ്യക്തികളെ സംബ 
ന്ധിച്ച സുക്ഷ്മനിരീക്ഷണങ്ങള്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. 

ലാകികവും അലൌകികവുമായ സര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളും വ്ൃക്ത്യ 
ധിഷ്ഠിതമായ സമൂഹത്തിന്റെ നാനാതുറകളില്‍നിന്നും വന്നെത്തിയവയാ 
ണ്‌. പാരമ്പര്യം, പൈതൃകം, സംസ്ക്കാരം, ചരിത്രം തുടങ്ങിയ രുചിഭേദങ്ങ 
ളുടെ കുടികിടപ്പുകളിലാണ്‌ മനുഷ്യമനസ്സ്‌ അനന്തശയനംകൊള്ളുന്നത്‌. ഒരു 
യോഗി താന്‍ ജീവിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന മതസംവിധാനങ്ങള്‍ക്കും സാംസ്ക്കാ 
രിക പൈതൃകങ്ങള്‍ക്കും അതീതനായി വര്‍ത്തിക്കുകയാണെന്ന സ്ഥിരീക 
രണം വെറും ഒരു കാല്പനീകത മാത്രമാണ്‌. ഒരു ക്ഷേത്രാരാധകന്റെ അനു 
ഭവത്തിന്നപ്പുറമുള്ള മാധ്ൃയമരഹിതമായ അവസ്ഥയൊന്നുമല്ല ഒരു യോഗാ 
ന്വേഷകന്റേതും എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. യോഗാനുഭൂതി എന്നത്‌ ആത്യന്തി 
കമായ അവസ്ഥയാണെന്നും സൂക്ഷ്മതലസ്പര്‍ശിയായ യാത്രയുടെ പരി 
സമാപ്തിയാണെന്നും ധരിക്കുന്നതില്‍ കഴമ്പൊന്നുമില്ല. 


മാധ്യമരഹിതമായ, പരിശുദ്ധമായ അനുഭവം എന്ന ഒന്നില്ലെന്നാണ്‌ 
പല പാശ്ചാത്യ തത്വജ്ഞാനികളും സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. യാഗികാനുഭവങ്ങളാ 
യാലും ഒരു സാമാന്യ അനുഭവം ആയാല്‍തന്നെയും അവയൊക്കെയും 


് ാക്യാഥിഷ്‌ 


മാധ്യമരഹിതമായ ഒരു തലത്തില്‍നിന്നും വന്നെത്തിയതാണെന്ന സൂചന 
തികച്ചും അസംബന്ധമാണ്‌. ഇപ്രകാരം സൂക്ഷ്മചിന്തനം ചെയ്യുകയാണെ 
ങ്കില്‍ പ്രരക്രിയാനന്തരം വന്നെത്തിയതോ മറ്റു രീതിയില്‍ രൂപവല്‍ക്കരിക്ക 
പ്പെട്ടതോ ആയ സര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളും നമുക്ക്‌ പ്രയോജകീഭവിക്കുന്നത്‌ 
അത്യന്തം സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ജ്ഞാനമീമാംസാ വഴികളിലൂടെയാണ്‌. മാധ്യമര 
ഹിതമായ അനുഭവത്തിന്റെ മന.കല്പിതത്വം എന്നത്‌ അത്തരമൊരു 
സങ്കല്പം സ്വയം വൈരുദ്ധ്യമായിത്തീരാത്തപക്ഷം എതിരറ്റ തരത്തില്‍ ശൂന്യ 
മാണ്‌. നിര്‍വാണം, ആത്മസത്ത, ഈശ്വരന്‍ തുടങ്ങിയ യാഗിക ലക്ഷ്യങ്ങ 
ളുമായി വ്യവഹാരങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുന്ന യോഗിയുടെ കാരൃത്തിലും ഈ 
സമീപനം കുറ്റമറ്റരീതിയില്‍ ശരിയാണ്‌. ഇത്തരം മാധ്യമാവലംബിതമായ 
അനുഭവങ്ങളുടെ എല്ലാ വീക്ഷണഗതികളും ജ്ഞാനമീമാംസാ അനുസന്ധാ 
നത്തിന്റെ വഴുതിമാറാനാകാത്ത മുഖച്ഛായയായി കാണപ്പെടുകയാണ്‌. യോഗാ 
ത്മകതയുടെ കാര്യത്തിലും ഇത്‌ സത്യമാണ്‌. എന്നാല്‍ വ്യവസ്ഥാപിത നിയാ 
മകത്വമായ ജ്ഞാനഘടകം ഇതിനെ മന:പൂര്‍വ്വം അവഗണിക്കുകയാണ്‌. 


തികച്ചും യുക്തമായ രീതിയില്‍ നിരീക്ഷിക്കുകയും യാഗികരഹ 
സ്യങ്ങളുടെ അന്തര്‍ധാരകള്‍ കണ്ടെത്തുകയും ചെയ്യുക എന്നതാണ്‌ സുപ്ര 
ധാനം. നിലനിന്നുവരുന്ന പാണ്ഡിത്യപരമായ കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ക്കുപരി നിരീ 
ക്ഷണ വിധേയമായ സവിശേഷ സംഭവത്തിനുശേഷമുള്ള അനുഭവസിദ്ധി 
കളെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു യോഗിയുടെ ദൃക്സാക്ഷി വിവരണങ്ങള്‍ പഠനവിധേ 
യമാക്കുക മാത്രമല്ല കരണീയമായിട്ടുള്ളത്‌; അതോടൊപ്പം പ്രസ്തുത അനു 
ഭവത്തിന്റെതന്നെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം അംഗീകരിക്കുകയും എപ്രകാരം ആ വ്ൃക്തി 
ആ സംഭവം വിവരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ സശ്രദ്ധം നിരീക്ഷിക്കുകയും ഏതെല്ലാം 
തരത്തിലുള്ള സാമാന്യ സങ്കല്പങ്ങളുമായി അനുഭവം ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്ന നില്‍ക്കു 
ന്നുവെന്നും അത്തരം അനുഭവങ്ങള്‍ എപ്രകാരം അയാളെ രൂപപ്പെടുത്തു 
ന്നുവെന്നും പഠനവിധേയമാക്കുകയുമാണ്‌ വേണ്ടത്‌. 


യാഥാസ്ഥിതികരായ ജൂതന്മാരും ക്രിസ്ത്യഠനികളും മുസ്ലീങ്ങളും 
ഈശ്വരലയനത്തിന്റെ സാദ്ധ്യതകള്‍ അന്വേഷിക്കാറില്ല. അത്തരം മതവിഭാ 
ഗക്കാരുടെ പഠനങ്ങളില്‍ സ്വയം വ്ൃക്തിത്വം കളഞ്ഞുകുളിച്ചു കൊണ്ട്‌ 
കോസ്മിക്ക്‌ പ്രതലവുമായി ഏകീഭാവത്തിലാവുക എന്നത്‌ മാരകമായ മത 
നിന്ദതന്നെയാണ്‌. പരബ്രഹ്മം, ശൂന്യത, ലിംഗാതീതത്വം തുടങ്ങിയവയൊന്നും 
ഒരു ക്രിസ്തുമത വിശ്വാസിയുടെ വിഷയങ്ങളേ അല്ല. ജീസസ്സിനേയും 
ക്രിസ്തുവിനേയും പിതാവ്‌, പുത്രന്‍, പരിശുദ്ധാത്മാവ്‌ എന്ന ത്രിത്വത്തേയും 
ദൈവികതയെയും അനുഭവിക്കുകയാണവര്‍. പരബ്രഹ്മത്തെയും ആ ത്മാവി 
നേയും പരമാത്മാവിനേയും അനുഭവിക്കുകയാണ്‌ ഹിന്ദുമതവിശ്വാസികള്‍. 
ബുദ്ധമതത്തില്‍ ശൂന്യതയുടെ അനുഭവമാണുണ്ടാവുക. മനുഷ്യരൂപത്തി 
ലുള്ള ദൈവക്കാഴ്ച ഒരു മുസ്ലീമിന്‌ ഹറാമായതിനാല്‍ സൂഫികള്‍ ഈശ്വ 
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ചൈതന്യമായും ദര്‍ശിക്കുകയാണ്‌. ഒരു ക്രിസ്തുമത അന്വേഷകന്‍ ജീസ 
സ്സിനെ ക്രിസ്തുവായി ദര്‍ശിക്കുന്നതില്‍നിന്നു വ്യതിരിക്തമായ തരത്തിലാണ്‌ 
സൂഫിമാരുടെ പ്രകാശ ദര്‍ശനം. ജീസസ്സിനെ ഒരു പ്രവാചകനായി മുസ്ലീം 
ങ്ങള്‍ അംഗീകരിക്കും; എന്നാല്‍ ജീസസ്സിനെ ഒരിക്കലും ഒരു ക്രിസ്തുവായി 
അവര്‍ ദര്‍ശിക്കാറില്ല. 


യാഗികാനുഭവങ്ങള്‍ മുന്‍ നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ട രീതിയില്‍ വന്നണയു 
കയാണെന്ന അനുമാനത്തേക്കാളുപരി ഭൂതകാല വ്യവസ്ഥകള്‍ക്കനുസൃത 
മായി അവ രൂപംകൊള്ളുന്നു എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. മതാധിഷ്ഠിതങ്ങളായ 
അനുഭവങ്ങളും അപ്രകാരമാണ്‌; ഒരു വ്യക്തിയുടെ വിശ്വാസത്തിനും പരി 
ശീലനത്തിനുമനുസൃതമായി ഖുറാന്‍വല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുകയോ ക്രിസ്തു 
വല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുകയോ ഹിന്ദുവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുകയോ ചെയ്യുകയാണ്‌. 
ക്രിസ്തുവില്‍ കൃഷ്ണനെയും കൃഷ്ണനില്‍ ക്രിസ്തുവിനെയും ദര്‍ശിക്കു 
ന്നവരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം മറ്റൊരു തരത്തിലുള്ള സംയോജിതത്വം തന്നെ 
യാണ്‌ വിഷയീഭവിക്കുന്നത്‌. വാക്കുകളുടെ വക്രീകരണം, വിധ്വംസകത്വം 
എന്നീ വിഷയങ്ങളില്‍ സെന്‍ (൧:൦൩) വിഭാഗക്കാരും വ്യത്യസ്തരല്ല. കാര്യ 
കാരണചിന്താവിന്യാസങ്ങള്‍ വ്യര്‍ത്ഥമെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്താന്‍ സെന്‍ 
ശിഷ്യര്‍ക്കു നല്‍കുന്ന അസംബന്ധചോദ്യ (1ഠച്്ടു)ത്തിന്റെ വിരോധാഭാ 
സത്തില്‍ പടുത്തുയര്‍ത്തപ്പെട്ടതാണ്‌ സെന്‍ സ്രന്രദായവും. ഒരു കൈത്തലം 
മാത്രം കൊട്ടിക്കൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന ശ്ബദം എന്ന വിരോധാഭാസം സെന്‍ ബുദ്ധ 
മതാനുയായികള്‍ തേടുന്ന ബോധോദയത്തിനും ജ്ഞാനോദയത്തിനും ഒഴി 
ച്ചുകൂടാനാകാത്ത ഘടകമായാണ്‌ അവര്‍ കരുതുന്നത്‌. വ്യവസ്ഥാപിത പ്രതി 
പാദ്യങ്ങളെ താരതമ്യം ചെയ്യുന്നപക്ഷം വൃത്യസ്ത ഭാഷാപ്രയോഗവും 
പുതിയ ത്ര്ത്രങ്ങളും പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയുള്ള പരിഷ്ക്കരിച്ച ഒരു സ്രമ്പ 
ദായമാണ്‌ സെന്‍ ബുദ്ധിസം. സെന്‍ യാഗികാനുഭവങ്ങളുടെ ആത്യന്തിക 
പരിശോഭക്കു വേണ്ടിയാണ്‌ ഇത്തരം നൂതനസരണികള്‍ അവര്‍ കണ്ടെത്തി 
യതും. 

നിരവധി യോഗസ്രമ്്രദായങ്ങളും നിരവധി ഭാഷാപ്രയോഗങ്ങളും 
നിരവധി അനുഭവമണ്ഡലങ്ങളും നിരവധി യൌഗിക പ്രത്യക്ഷങ്ങളായ ദീപ്ത 
ലോകങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായിത്തീരുകയാണ്‌. ശ്രുതികളുടെയും മതസ്ഥാപ 
കരുടെയും സൂുക്തങ്ങള്‍ക്കും പ്രവചനങ്ങള്‍ക്കുമനുസ്ൃതമായി ആന്തരിക 
തയിലുള്ള പുതിയ പുതിയ ചലനക്കാഴ്ചകള്‍ രുപപ്പെട്ടുവരുന്നു എന്നതാണ്‌ 
സത്യം. മറ്റൊരു ഭാഷാപ്രയോഗത്തിലൂടെ വിലയിരുത്തുന്നപക്ഷം ഭൂതകാല 
ത്തിന്റെ തനിയാവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ തന്നെ സര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളും എന്ന്‌ വിധി 
യെഴുതേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. ഭൂതകാലത്തിന്റെ സ്വരൂപ ദൃശ്യങ്ങള്‍ ഭൂതകാ 
ലത്തെതന്നെ ശക്തിമത്താക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ഹ പ 
ടം 


ആഴത്തില്‍ പരിചിന്തനം ചെയ്യുന്നപക്ഷം, ചിന്തയുടെ അസാധാര 
ണശക്തിവൈഭവം ബോധോദയ വിഷയങ്ങളില്‍ വരുത്തുന്ന സ്ഥൂലവും 
സൂക്ഷ്മവുമായ സ്വാധീനം അവഗണിക്കാനാവുന്നതല്ല. പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 
പ്പോലും രൂപപ്പെടുത്താവുന്ന തരത്തില്‍, സ്പര്‍ശനവിധേയമാക്കാനും അനു 
ഭവവേദ്യമാക്കാനും സാധിക്കുന്ന അവികല്പമായ ഭാവസൃഷ്ടിക്ക്‌ കളമൊ 
രുക്കുന്ന പ്രതിഭാസമാണ്‌ ചിന്ത എന്നത്‌. യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി “ചിന്ത നിങ്ങ 
ളുടെ ശത്രു” (11ള്തലട ൮ 1൧) എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ ഇപ്രകാരം 
സൂചിപ്പിക്കുന്നു: സര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളും ചിന്താസൂചകത്വം (11൨00 1ന- 
0൦00) നിറഞ്ഞവയാണ്‌. ചിന്തയുടെ കണ്ടുപിടുത്തങ്ങളില്‍വെച്ച്‌ ഏറ്റവും 
ഗഹനതരമായവയാണ്‌, വിനാശാത്മകമായവയാണ്‌ ഈശ്വരന്‍, ബ്രഹ്മാനന്ദം, 
നിര്‍വാണം, പരമഗതി, മോക്ഷം, മുക്തി തുടങ്ങിയവ. ചിന്താനിര്‍മ്മിതികളായ 
ഇത്തരം അനുഭവങ്ങള്‍ ചിന്തയെ പ്രബലപ്പെടുത്തുകയും പ്രകടിതമാകുന്ന 
പ്രബലചിന്ത അറിവായി പരണമിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇതൊരു ദൂഷിതവ 
ലയമാണ്‌. ഒരു നായ സ്വന്തം വാല്‍ പിന്തുടര്‍ന്നു കൊണ്ട്‌ വട്ടം കറ 
ങ്ങുന്നതു പോലെയാണ്‌ ഈ ല്രര്രിയ. ശാന്തി, ബ്രഹ്മാനന്ദം, സുവര്‍ണമൌനം 
(൭019൦ 10൦9), മോക്ഷം, ഹര്‍ഷോന്മാദം, ആനന്ദം, ഈശ്വരന്‍ തുടങ്ങിയ 
അനുഭവങ്ങളത്രയും പഴംപുരാണങ്ങളാണ്‌, രണ്ടാംകിട ഉരുപ്പടികളുമാണ്‌. 
ഇത്തരം അനുഭവങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അനുഭവങ്ങളൊക്കെയും നിങ്ങളുടെ 
മാറാപ്പുകളില്‍ ഫണമുയര്‍ത്താത്ത നാഗങ്ങളായി ചുരുണ്ട്‌ കിടപ്പുണ്ടായിരു 
ന്നു. പരമാനന്ദാവസ്ഥയിലും ഗാഡ്മമാനാവസ്ഥയിലും ഞാന്‍ നിലനില്‍ക്കു 
കയായിരുന്നു എന്നതിന്റെ സൂചന നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതേക്കുറിച്ച്‌ അറിവുണ്ടാ 
യിരുന്നു എന്നുതന്നെയാണ്‌. അനുഭവം സാദ്ധ്യമാകുന്നുവെങ്കില്‍ അറിവ്‌ 
പിന്തുടരുന്നു എന്നാണ്‌. വിസ്മയകരമായ, പ്രകൃത്യതീതമോ മായികമോ 
ആയ ഒന്നുംതന്നെയല്ല ആ അറിവ്‌. ഗുരുശിഷ്യപരമ്പരയെ ഒരു മാധ്യമമായി 
സ്വീകരിക്കാവുന്നപക്ഷം തലമുറതലമുറയായി കെടാതെ കത്തിജലിക്കുന്ന 
അറിവില്ലായ്മയുടെ അറിവുകള്‍ തന്നെയാണ്‌ യോഗരഹസ്യ അറിവുകള്‍. 
പനിനീര്‍ പുഷ്പത്തിന്റെ “ അറിവ്‌” അല്ലാതെ ആ പുഷ്പത്തെ ആസ്വദിക്കാന്‍ 
നിങ്ങള്‍ക്കാവില്ല. അറിവ്‌ അന്യമാണ്‌. സമൂഹത്തിന്റെ ചിന്തകളാണ്‌ നിങ്ങ 
ളുടെ ചിന്താവിഷയങ്ങള്‍. നിങ്ങളുടെ അനുഭവവിഷയങ്ങള്‍പോലും സമൂ 
ഹത്തിന്റെ അനുഭവങ്ങള്‍തന്നെ. 


മതമേലധികാരികള്‍ക്കും ആത്മീയാചാര്യന്മാര്‍ക്കും യോജിക്കാനാ 
വുന്നതല്ല യു.ജി.യുടെ ഈ പ്രസ്താവന. മനുഷ്യബോധത്തിന്റെ കാണാമ 
റയങ്ങള്‍ താണ്ടിയെത്തിയ ഒരു ജഗദ്ഗുരുവിന്‌, ഒരു പ്രവാചകന്‍, ബോധി 
വൃക്ഷച്ചുവട്ടില്‍വെച്ച്‌ പുതുജന്മമെടുത്ത ഒരു ബുദ്ധന്‌ ഒരു പ്രസക്തിയും 
ഇല്ലെന്നോ? അവര്‍ ഉണര്‍ത്തിവിട്ട ബോധതരംഗങ്ങളുടെ അപ്രതിരോധ്യമായ 
സ്വാധീനം ഉല്‍കൃഷ്ടമല്ലെന്ന്‌ വിലയിരുത്തുന്നതെങ്ങിനെ? 


ഓനുവരീ - മര്‍്രിച്ച്‌ പക്‌ 


ഇത്തരം കൌാശലചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തരം നല്‍കേണ്ട ബാദ്ധ്യത 
യൊന്നും യു.ജി.യെപോലുള്ള ഒരാള്‍ക്കില്ല. ചോദ്യത്തില്‍തന്നെ ഉത്തരം 
സുവ്യക്തമായും ഒളിഞ്ഞിരിപ്പുണ്ട്‌ എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. പ്രവാചക അനു 
ഭവങ്ങളുടക്കമുള്ള സര്‍വ്വതും, അദ്വൈതത്തിന്റെ മേഖലയിലെ വിഹാരങ്ങളാ 
ണെന്നും ബോധാതീതതലങ്ങള്‍ക്കും ദേശകാലങ്ങള്‍ക്കും അപ്പുറമാണ്‌ 
അത്തരം സംഭവങ്ങള്‍ ഉരുത്തിരിയുന്നതെന്നും സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാണെങ്കില്‍, 
വളരെ സത്യസന്ധമായും അനുസ്യൂതമായും മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌ അത്തരം 
അനുഭവപരമ്പരകളൊക്കെയും ദ്വൈതത്തിന്റെയും സ്ഥലത്തിന്റെയും കാല 
ത്തിന്റെയും സാംസ്ക്കാരിക പശ്ചാത്തലത്തിന്റെയും പരിധികളില്‍തന്നെ ഉരു 
ത്തിരിയുന്നവയാണെന്നും അതിനുമപ്പുറമുള്ള ത്രിമാനമോ ചതുര്‍മാനമോ 
ആയ തലങ്ങളൊന്നും ഇക്കാര്യത്തില്‍ പ്രസക്തമല്ലെന്നതുമാണ്‌. മാത്രമല്ല, 
മതനിഷ്ഠൂരതകളില്‍നിന്നും മോക്ഷപ്രാപ്തിവരെ എത്താനുള്ള ബഹിര്‍ഗ 
മന വാതിലുകള്‍ തുറന്നിടുന്നതില്‍ ബോധോദയ വ്യക്തികള്‍ പ്രാപഞ്ചികര്‍ക്ക്‌ 
സഹായഹസ്തങ്ങളുമായി സന്നദ്ധതയോടെ വന്നെത്തുന്നുവെന്നാണെങ്കില്‍, 
മറിച്ചാണ്‌ സംഭവങ്ങളുടെ ഗതി എന്നത്‌ ചരിത്രസത്യമായി നിലനില്‍ക്കുന്നു. 
പലപ്പോഴും ബോധോദയപ്രാപ്തര്‍ പരമസത്യം സ്വയം കണ്ടെത്തിയവരാണ്‌ 
തങ്ങള്‍ എന്ന വികല്പമനോഭാവത്താല്‍ അവര്‍തന്നെ മറ്റൊരു 
“ആധികാരിത” യായി, മറ്റൊരു “മാതൃക "'യായി രൂപാന്തരം പ്രാപിക്കുന്ന 
കാഴ്ചയാണ്‌ കണ്ടുവരുന്നത്‌. 

ഒരുകാലത്ത്‌ സാഗരങ്ങള്‍ കടന്നുകൊണ്ടുള്ള പ്രചാരണങ്ങള്‍ 
സന്ന്യാസിമാര്‍ക്ക്‌ നിഷിദ്ധമായതിനാലാകാം ശങ്കരാചാര്യര്‍ ഭാരതത്തില്‍ 
തന്നെ തന്റെ ജഗദ്ഗുരു ദൌത്യം നിര്‍വഹിച്ചിരുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ആധുനിക 
മിസിഹകള്‍ കടലുകള്‍ ഏഴും കടന്ന്‌ ഇന്ന്‌ രാജ്യാന്തരങ്ങളില്‍ തങ്ങളുടെ 
ആത്മീയവിപണനദാത്യങ്ങള്‍ ഈര്‍ജിതമായി നിവര്‍ത്തിച്ചുവരികയാണ്‌. വച 
ന്പ്രഘോഷണങ്ങളും പരിര്രജനങ്ങളും ദീക്ഷാസ്ര്പദായങ്ങളും പ്രയോഗ 
വല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നതിന്റെ പ്രേരകശക്തി സാക്ഷാത്ക്കാരതലങ്ങളിലെ വ്യാജ 
മായ നിര്‍വൃതിയാണ്‌. അത്തരം നിര്‍വ്ൃതിക്ക്‌ അദൃശ്യസാന്നിദ്ധ്യങ്ങളായി 
ത്തീരുന്ന മനോവൈകല്യത്തിന്റെ മേഖലകള്‍ കൂടി ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടേണ്ടത്‌ ആവ 
ശ്യമെന്ന്‌ വരുന്നു. 

12. ഠ്ഥ്ദ്്ല്ട ന്റെ “പിബാധട ഫര്‍ 14ബ്ല 101ടെടടെ ഫറ 17 
ന” അഥവാ “1100 110൩0൦03 എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ ഹര്‍ഷോന്മാദം 
(൦5൭) എന്ന രോഗത്തെ സംബന്ധിച്ചുള്ള പ്രതിപാദ്യത്തില്‍ രോഗലക്ഷ 
ണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ വിവരിക്കുന്നതു ശ്രദ്ധിക്കുകയാണെങ്കില്‍, മനോരോഗാവ 
സ്ഥയും ആത്മസാക്ഷാത്ക്കാര നിലയും തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം നാമമാത്ര 
മാണെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യമാകുന്നതാണ്‌. ഭീകരമായ വികല്പങ്ങള്‍ ബാഹ്യമുദ്രണ 
ങ്ങളായി മാറുന്ന “വിഷണ്ണത്‌” (4൦1൨010112) ഹര്‍ഷോന്മാദരോഗികളില്‍ 
അത്യാഫ്ലാദത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തിലായിരിക്കും. സ്വര്‍ഗങ്ങളില്‍ മാലാഖമാരാലും 


മു ചാകാഥിഷ്‌ 
ടാ 


ദിവ്യാത്മാക്കളാലും സ്വയം ചുറ്റപ്പെട്ട നിലയിലായിരിക്കും അവരുടെ വിചിത്ര 
ഭാവനകള്‍. ധര്‍മ്മസംസ്ഥാപനാര്‍ത്ഥം അവതരിച്ചവരാണ്‌ തങ്ങള്‍ എന്ന 
ധാരണ വെച്ചുപുലര്‍ത്തുകയാണവര്‍. അത്യാഹ്ലാദം നിറഞ്ഞുതുളുമ്പുക 
യാവും അവരുടെ ആത്മാവുകളില്‍. കൂടുതല്‍ തീധ്രതരമായ ഉന്മാദാവസ്ഥ 
യിലും തന്റെ മഹദ്‌ വ്ൃക്തിത്വത്തെക്കുറിച്ചും തീരവബോധോദയത്തെക്കുറി 
ച്ചുമുള്ള സൂചനകള്‍ ലഭ്യമാകുന്നുണ്ട്‌. ആത്മീയ പ്രേമം (11/ഠവ൦ 1,076) 
എല്ലാ ചിത്തരോഗികളിലും സവിശേഷമായി നിലനില്‍ക്കുകയാണെന്ന്‌ പറ 
യപ്പെടുന്നു. ദൂരശ്രവണം, അകലങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള ആശയവിനിമയ സാദ്ധ്യത 
തുടങ്ങിയവയൊക്കെ പ്രത്യക്ഷ ശ്രവണങ്ങളായി അനുഭവപ്പെടുകയാണ്‌ 
അത്തരക്കാരില്‍. മതാത്മകമായ ഉന്മാദാവസ്ഥകളിലാണ്‌ ആത്മീയ പ്രവണ 
തകള്‍ കൂടുതലായി വന്നെത്തുന്നതും. അഥവാ ചാക്രികോന്മാദം (൮/1ഠി 
125ദബ്ു) എന്ന രോഗാവസ്ഥയിലും സമാനമായ ലക്ഷണങ്ങള്‍ വ്ൃത്യസ്ത 
ആവര്‍ത്തനങ്ങളോടെ വന്നെത്താറുണ്ട്‌. ചിത്തോന്മാദ (൪4മ്ലദുത്തിലാകട്ടെ, 
അദൃശ്യമായി വന്നെത്തുന്ന മാനസിക ചാഞ്ചല്യം, നര്‍മ്മഭാവം അല്ലെങ്കില്‍ 
പ്രസന്നഭാവം, സൌഹൃദത്വം തുടങ്ങിയ മഹത്തായ പ്രകടനങ്ങള്‍ ഈ രോഗം 
സൃഷ്ടിച്ചെടുക്കുന്നു. സ്ഥായിയല്ലാത്ത നര്‍മ്മബോധം, ശുഭാപ്തി വിശ്വാസം, 
അഹംബോധാത്മകത തുടങ്ങിയ സങ്കീര്‍ണമായ മാനസികഭാവങ്ങള്‍ 
കാരണം വലിയ വലിയ സംരംഭങ്ങള്‍ ഏറ്റെടുക്കുന്നതായും രോഗി സകങ്ക 
ല്പിക്കുന്നു. സ്ഥായിയായ മാനസിക വിക്ഷോഭത്താല്‍ ശരീരത്തിന്‌ പ്രത്യാ 
ഘാതങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നതുവഴി അശ്രാന്തമായ പ്രവര്‍ത്തനപരത സൃഷ്ടി 
ക്കപ്പെടുകയും രോഗി ദീര്‍ഘദൂരം നടക്കുകയും സുഖലോലുപതയില്‍ ആസ 
ക്തനാവുകയും ചെയ്യുന്നു. അത്യന്തം തീര്രതരമായ കര്‍മ്മനിരതയാല്‍ ഒരി 
ക്കലും ക്ഷീണം അനുഭവപ്പെടാത്ത അവസ്ഥ വന്നെത്തുന്നു. അസാധാര 
ണമായ ഒരു ശക്തി തങ്ങളില്‍ കുടികൊള്ളുകയാണെന്ന വിശ്വാസത്തില്‍ 
അവര്‍ ഭജനകളിലെന്നപോലെ ആടുകയും പാടുകയും ചെയ്യുന്നു. ഒരു 
യോഗിയും ഒരു മനോരോഗിയും തമ്മിലുള്ള അകലം നൂലിഴയേക്കാള്‍ 
നേര്‍ത്തതാണെന്ന പരാമര്‍ശം യോഗഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍തന്നെ കാണാവുന്നതാ 
ണ്‌. നോര്‍മല്‍ അഥവാ ക്രമാനുസൃത അവസ്ഥ എന്താണെന്നതിന്റെ നിര്‍വ 
ചനങ്ങള്‍ ഒന്നുംതന്നെ വ്യക്തതയോടെ ആര്‍ക്കും പറയാവുന്നതുമല്ല. അപ്ര 
കാരം പ്രണവമുണര്‍ന്ന്‌ പിറപ്പൊഴിഞ്ഞു വാഴുന്ന ഒരുവന്റെ അവസ്ഥ 
സങ്കീര്‍ണ്ണരഹിതവും ക്രമനിബദ്ധവുമാണെന്ന്‌ എപ്രകാരമാണ്‌ നിജപ്പെടു 
ത്താനാവുക? വിലക്ഷണതയുടെ അളവുകളുടെ വ്യതിയാനം മാത്രമാണ്‌ 
സ്വീകാര്യമാവുക. 


അനുഭവം എന്നത്‌ ഭൂതകാലമാണെന്നും അറിവിന്റെ സങ്കീര്‍ണത 
കള്‍ അനുഭവത്തിന്‌ ചിരപ്രതിഷ്ഠ നല്‍കുന്നുവെന്നും യു.ജി. പറയുന്നു. 
അതോടൊപ്പം ഒന്നാംകിട അനുഭവം, രണ്ടാംകിട അനുഭവം എന്ന ഒരു 
വേര്‍തിരിവിനെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹം സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ജൂഷികള്‍ (826) 
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ആശ്രിതത്വത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ഒരു ആധികാരികതയും സ്വീകരിക്കാത്തവ 
രാണെന്നും എന്നാല്‍ സന്യാസിമാരും യോഗികളും (ടല്ബട ക 178005) 
ജൂഷികള്‍ സാക്ഷാത്ക്കരിച്ച അറിവുകളെ പുന:പ്രതിഷ്ഠ നടത്തുന്നവരാ 
ണെന്നും ദീര്‍ഘകാല നിരീക്ഷണങ്ങളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ സ്ഥിരീകരിക്കുക 
യാണ്‌ യു.ജി. ചെയ്യുന്നത്‌. “അനുഭവ മല്ലാത്ത ഒരവസ്ഥയുടെ പ്രയോജ 
കനും കൂടിയാണല്ലോ യു.ജി. കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി. തന്റെ 49-ഠംപിറന്നാളില്‍ 
സംഭവിച്ച മഹാവിസ്ഫോടനത്തെ (124൬105100) ഒരു ദുരന്തമായി (ലിപ്‌) 
പരിഗണിക്കുകയാണ്‌ അദ്ദേഹം. ഈ ലേഖനത്തിന്റെ ആദ്യ ഖണ്ഡികയില്‍ 
സൂചിപ്പിച്ച ഭൂതകാലബന്ധിതമല്ലാത്ത പുതിയ “അനുഭവം” എന്നതിനെക്കു 
റിച്ച്‌ യു.ജി.ഒരിക്കല്‍പ്പോലും വാക്കുകളിലൂടെ ചിത്രീകരിക്കാനുള്ള വിഫല 
ശ്രമം നടത്തിയിട്ടില്ല. ഷഡ്ദാധാര ചക്രങ്ങള്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന അതേ സ്ഥാന 
ങ്ങളില്‍ പ്രവര്‍ത്തനനിരതമാകുന്ന 10655 ഗ്രന്ഥികളെക്കുറിച്ചും അവയുടെ 
പ്രവര്‍ത്തന പ്രതിപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെക്കുറിച്ചും പിറ്റ്യൂറ്ററി ഗ്രന്ഥി അഥവാ 
ആജ്ഞാച്ചക്രത്തിന്റെ സര്‍വ്വാത്മനാ ഉള്ള നിയ്ന്ത്രണ സാദ്ധ്യതകളെക്കു 
റിച്ചും ചിന്തകള്‍ സ്വമേധയാ ശരീരം ഏറ്റുവാങ്ങാത്ത അവസ്ഥയില്‍ ആ 
ദ്രവ്യപദാര്‍ത്ഥം ആന്തരികതകളില്‍ സ്വയം കത്തിയെരിഞ്ഞ്‌ ചാരസമാനമായ 
അതിന്റെ അവശിഷ്ടം ശരീരമാസകലം പൊതിയുന്നതിനാല്‍ ഘര്‍ഷണാവ 
സ്ഥകളില്‍ തീപ്പൊരിയും വെളിച്ചവും വന്നു സംഭവിക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ചും 
വിദ്യുത്കാന്തികമണ്ഡലത്തിന്റെ പരിധിയില്‍ വരുന്ന ശാരീരിക മാനസീക 
പ്രതികരണങ്ങളെക്കുറിച്ചും യു.ജി. വ്യക്തമായി “11൦140സ്സം ൨്‌1ബിള്- 
ബൌനണ്്‌ എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


തരംതിരിവുകള്‍ പലതാണെങ്കിലും സന്ന്യാസിമാരെക്കുറിച്ചും യോഗി 
മാരെക്കുറിച്ചും ആദ്ധ്യാത്മികാചാര്യന്മാരെക്കുറിച്ചും യു.ജി. നടത്തുന്ന 
വിമര്‍ശനങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ നിസ്സഹായതയോടെ ഉറ്റുനോക്കേണ്ടിവരിക 
യാണ്‌ നമുക്ക്‌. ശ്രുതിസംഹിതകളെയും ജഷിവീക്ഷണങ്ങളെയും അനന്യ 
സാധാരണമായ തരത്തില്‍ സൈദ്ധാന്തികമായി ഇക്കൂട്ടര്‍ വ്യാഖ്യാനിക്കുക 
മാത്രമല്ല ചെയ്യുന്നത്‌, തങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിസ്ഥിതി സംഹാരത്തെക്കുറിച്ചും 
ആത്മയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചും അന്തിമമായ ഒരു ധാരണയില്‍ എത്തി 
ച്ചേര്‍ന്നുവെന്ന്‌ വിശദീകരിക്കുകയും അപ്രകാരം ഏകാധിപതികളായ ഗുരു 
ക്കന്മാരായിത്തീരുകയുമാണ്‌. വിവേകശാലിയായ ഒരു സന്്യാസിയോ 
യോഗിയോ ഇത്തരമൊരു മന:സ്ഥിതിയുടെ വൈകൃതത്വവും അധികാര 
നയതന്ത്രവും ഗൌരവതരമായി വിശകലനം ചെയ്യുന്നപക്ഷം അത്തരം ജാഡ 
കളില്‍നിന്നും മുക്തനാവുകയും ചെയ്തേക്കാം. പരിപാവനവും മോക്ഷദാ 
യകവുമായ ഇന്ദ്രിയാവബോധമാണ്‌ യാഗികാനുഭവം എന്ന സാമാന്യ ധാര 
ണക്ക്‌ വിപരീതമായി, അതൊരു ആസന്ന തടവറയാണെന്ന ബോധം അവ 
രില്‍ ഉരുത്തിരിയുന്നതാണ്‌: അത്തരക്കാര്‍ സ്വാനുഭവങ്ങളുടെ സവിശേഷാ 


കര ാശാധിവ്‌ 
ടി? 


ധികാരങ്ങള്‍ നിരാകരിക്കുന്നവരും ശിക്ഷണ വ്യവസ്ഥകള്‍ എന്നോണം 
അവയെ പരിഗണിക്കുന്നതില്‍ വൈമനസ്യം കാട്ടുന്നവരുമായിരിക്കും. 


തടവറയായും ദുരന്തമായും തീരുന്ന അനുഭവം സാധാരണഗതി 
യിലുള്ള ഇന്ദ്രിയാനുഭവങ്ങളുടെ പരിധിയില്‍ വരുന്ന ഒന്നല്ല. സംപ്രേഷണ 
സാദ്ധ്യതയില്ലാത്ത അത്തരം അനുഭവങ്ങളുടെ അസ്ഥിവാരങ്ങളിലാണ്‌ 
സര്‍വ്വ ആദ്ധ്യാത്മിക പ്രസ്ഥാനങ്ങളും പടുത്തുയര്‍ത്അപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌ എന്ന 
സത്യം യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി അടിവരയിട്ട്‌ പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. മതങ്ങളും 
ആദ്ധ്യാത്മിക ഗുരുക്കന്മാരും പനിനീര്‍പുഷ്പം വാഗ്ദാനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ മുള്‍പ്പടര്‍പ്പുകളിലാണ്‌ ചെന്നവസാനിക്കുന്നതെന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 

ബോധോദയം എന്ന പ്രതിഭാസം നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്നുതന്നെ ഇരി 
ക്കട്ടെ, എന്നാല്‍ സാധാരണ ഗുരുക്കന്മാരും ആത്മീയാചാര്യന്മാരും വിവരി 
ക്കുന്നതരത്തിലുള്ള ഒരനുഭവമായിരിക്കില്ല അത്‌. പങ്കുവെയ്ക്കാനോ ആശ 
യവിനിമയം നടത്താനോ സാദ്ധ്യമാകാത്തതും അനുഭവമേഖലയില്‍ ഒതു 
ങ്ങാത്തതും ആയിരിക്കുമത്‌. ബൌദ്ധിക നിര്‍ദ്ധാരണ പ്രക്രിയയിലൂടെ ഈ 
വിഷയത്തെ സമീപിച്ച്‌ സ്ഫുടമായി, മതാനുബന്ധമല്ലാത്ത വിധത്തില്‍ നിര്‍വ്വ 
ഹണപരമായ ഒരു വ്യാഖ്യാനം നടത്തുന്നപക്ഷം, സര്‍വ്വമന:ശാസ്ധ്ര 
സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍നിന്നും മുക്തമായതും ആത്മലയനം സംഭവിച്ചതുമായ 
ഒരു വ്യക്തിയുടെ സഹജാവസ്ഥയുടെ (പ്ല ൭൭9) പിറവിയുമായിരിക്കും 
അത്‌. രണ്ട്‌ മാലിക കാരണങ്ങളാല്‍ “ ബോധോദയവും' “സഹജാവസ്ഥയും" 
വേറിട്ട്‌ നില്‍ക്കുന്നു. ഒന്നാമതായി, ഏറെ ദുര്‍വിനിയോഗം ചെയ്യപ്പെട്ട 
ബോധോദയം എന്ന വാക്കിനെ അപേക്ഷിച്ച്‌ പതിന്മടങ്ങ്‌ സര്‍ഗാത്മകമായി 
നില്‍ക്കുകയാണ്‌ സഹജാവസ്ഥ എന്ന വിശേഷണപദം. മതപ്രഘോഷക 
രും ആത്മീയാചാര്യന്മാരും അനുവര്‍ത്തിക്കുന്ന “ വിശുദ്ധ" ഭാവനയുടെ കന്മ 
ഷങ്ങളില്‍നിന്നും ശുദ്ധീകരിക്കപ്പെട്ട ഒരു ഭാവമാണ്‌ ഇതെന്ന്‌ ഈ പദ്പ്ര 
യോഗത്തിലൂടെ ബൌദ്ധികമായെങ്കിലും മനസ്സിലാക്കാന്‍ നമുക്കാവുന്നു. 
രണ്ടാമതായി, ബോധോദയാവസ്ഥയുമായി തികച്ചും ബന്ധമറ്റതരത്തില്‍ 
ബോധോദയം എന്ന വാക്ക്‌ അത്രയും വ്യാപകമായി ദുഷ്പ്രയോഗം ചെയ്യ 
പ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ഇതിന്റെ അര്‍ത്ഥം ബോധോദയത്തെക്കുറിച്ചുമുള്ള സര്‍വ്വ 
ഇടപാടുകളും ഒരുവന്‍ അറിയുന്നുവെന്നോ അല്ലെങ്കില്‍ നിയതമായ 
ഒരര്‍ത്ഥം മാത്രമേ ഇക്കാര്യത്തില്‍ സ്ഥിരീകരിക്കാവു എന്നോ അല്ല. കൂടു 
തല്‍ വിശാലമായ ഒരു തലം അതിനുണ്ട്‌ എന്ന്‌ കരുതേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. 
ഭൂമിയും മനുഷ്യനും ഏഴുനാള്‍കൊണ്ട്‌ സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടു എന്ന സര്‍വ്വ 
സാധാരണമായ വിശ്വാസത്തിന്റെ സാന്ദര്‍ഭികതയില്‍ ഒതുങ്ങുന്നതല്ല 
ബോധോദയ സമസ്യ എന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയുന്നത്‌. ജീവ 
ജാലങ്ങളും ഹോമോസാപ്പിയന്‍ മനുഷ്യരും ഭൂമിയില്‍ ആവിര്‍ഭവിക്കാന്‍ 


ഉനുവരീ - ലര്‍്ച്ച്‌ ക്യ 


എത്ര ദശലക്ഷം വര്‍ഷങ്ങള്‍ വേണ്ടിവന്നുവെന്ന കാര്യത്തില്‍ നരവംശശാ 
സ്ത്രജ്ഞര്‍ക്കുപോലും പൊതുസമ്മതമായ ഒരു അഭിപ്രായം രൂപവല്‍ക്ക 
രിക്കാനാവുന്നില്ല എന്നതും ഒരു വാസ്തവമാണ്‌. 


ചുരുക്കത്തില്‍ ലോകസമാധാനം, സാമുഹിക പരിവര്‍ത്തനം, മഹാ 
പ്രളയനിവാരണം തുടങ്ങിയ മാനുഷിക പ്രതിബദ്ധതകള്‍ക്കൊന്നും ബോധോ 
ദയം ഒരു പരിഹാരമാകുന്നില്ല എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. ധാര്‍മികമൂല്യങ്ങള്‍, 
സമത്വം, സ്നേഹം, സാഹോദര്യം എന്നീ വിഷയങ്ങളൊന്നും ബോധോദയ 
വുമായി ബന്ധപ്പെടുത്താവുന്നവയല്ല. അസ്തിത്വരഹിതമായ ജീവതത്വ 
ശാസ്ത്ര നിലപാടുകളും ബോധോദയത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കാനിടയായ അദ്ധ്യാ 
ത്മികമൂല്യങ്ങളും ലക്ഷണയുക്തമായി ചിത്രീകരിക്കുക വഴി ബോധോദയ 
പ്രാപ്തരെന്ന്‌ അവകാശപ്പെടുന്ന ഗുരുക്കന്മാര്‍ ജനതതിയെയും സ്വയമേ 
വയും വഞ്ചിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ലോകസമാധാനത്തിനും പ്രാപഞ്ചി 
കഗതികള്‍ക്കുമുള്ള ഒരു കരടുരേഖയല്ല ബോധോദയം എന്നത്‌. മതപര 
മായോ സാമൂഹികമോ ആയ ഒരു ഉള്ളടക്കവും അതില്‍ ഇല്ല. നമ്മുടെ 
ഉള്‍ക്കാഴ്ചകളെ ആന്തരികതകളിലേക്കും ലോകസമക്ഷത്തിങ്കലേക്കും സന്നി 
വേശിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ത്വരിതഗതിയില്‍ അതിന്റേതായ രീതിയില്‍ മഹത്തരമായ 
സാമൂഹികവും സാംസ്ക്കാരികവുമായ ഒരു പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ സാദ്ധ്യത 
ഒരുപക്ഷെ തള്ളിക്കളയാവുന്നതല്ല. ബോധധാരയിലെ മിന്നാമിനുങ്ങുകളുടെ 
ജ്വലനമെന്നോണം അല്പമാത്ര പ്രകാശിതങ്ങളായ ഗ്രഹങ്ങളും നക്ഷത്ര 
ങ്ങളും നിരവധി നിരവധി ജീവസ്വരുപങ്ങളും അനാഹതശുന്യതകളിലൂടെ 
പാലായനം ചെയ്യുന്ന കാഴ്ചയില്‍ ആമഗ്നരായിരിക്കും ഒരുപക്ഷെ യഥാര്‍ത്ഥ 
ബോധോദയ പ്രാപ്തര്‍. അപ്പവും വീഞ്ഞും നല്‍കി, മുലപ്പാലൂട്ടി ജീവരുപ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പോഷകഘടകങ്ങളും ശാന്തിമന്ത്രങ്ങളും നല്‍കേണ്ട ബാദ്ധ്യത 
യൊന്നും അവര്‍ക്കുണ്ടാവില്ല. 


ഒരു വിമോചകനോ ഭൂതലത്തിലെ മനുഷ്യരാശിയുടെ സംരക്ഷ 

കനോ ആയിത്തീരുന്നില്ല ഒരു ബോധോദയ വ്യക്തി. അത്തരക്കാരുടെ ശിക്ഷ 
ണങ്ങളും പ്രലപനങ്ങളും സുസ്ഥാപിത നിയമാവലികളായി പരിഗണിച്ച്‌ ഗവേ 
ഷണബുദ്ധ്യാ അവയുടെ മാറ്റ്‌ വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കേണ്ട ആവശ്യകതയുമില്ല. അത്ത 
രക്കാരുടെ സാമൂഹിക-രാഷ്ട്രീയ നിര്‍വചനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാലാതീതമായ അര്‍ത്ഥ 
വ്യാപ്തികള്‍ നല്‍കേണ്ട ബാദ്ധ്യതയൊന്നും ഏറ്റെടുക്കാതിരിക്കുകയാവും 
ഉചിതം. നമ്മുടെ സാ്പ്രദായികമായ ധാരണയുടെ ചട്ടക്കൂടിന്റെ ബാഹൃസ്ഥ 
ലികളിലുടെയായിരിക്കും അവരുടെ പ്രയാണങ്ങള്‍. അനുഭവാതീതമാണ്‌, 
നിര്‍വചനാതീതമാണ്‌ ബോധോദയം. ഇച്ഛാശക്തി പ്രകടനങ്ങളാലോ യോഗ 
സംരംഭങ്ങളുടെ നൈഷ്ഠികമായ പ്രയോഗങ്ങളാലോ ആ ഭാവം 
ഉണര്‍ത്തിയെടുക്കാനാവില്ല. സമസ്ത മനോഭാവങ്ങളും ഒടുങ്ങുന്നിടങ്ങളില്‍ 
' ഒരുപക്ഷെ ആ ഭാവം ഉണര്‍ന്നെന്നു വരാം. സഹജമായ അവസ്ഥയില്‍ 


ഹ പ 
ഗത്ത്‌ 


നമ്മുടെ കാര്യകാരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ എത്തിപ്പിടിക്കാന്‍ സാദ്ധ്യമാകാത്ത കാരണ 
ങ്ങളെന്നോണം പ്രകൃതിയുടെ പ്രക്ഷേപണ പ്രതിധ്വനികളുടെ ആവര്‍ത്തന 
ങ്ങള്‍ സംഭവിച്ചുവെന്നു വരാം. ഒരുപക്ഷെ പരിണാമത്തിന്റെ ഒരു അന്തിമ 
ഭാവമായിരിക്കാം അത്‌. തികച്ചും നവ്യമായ ഒരു ജീവഭാവം. 


ഈ ഒരു അനുഭവമല്ലാത്ത അനുഭവത്തിന്റെ പ്രചരണാര്‍ത്ഥം ഗുരു 
പഠനക്കളരികള്‍ തുടങ്ങുന്നതും ധ്യാനപരിശീലനങ്ങള്‍ നടത്തുന്നതും ആത്മ 
വഞ്ചനയും ജനവഞ്ചനയുമാണെന്നും അത്തരം പരിശീലനങ്ങള്‍ സ്വാഭാവി 
കമായും മനുഷ്യനില്‍ അന്തര്‍ലീനമായ ശാന്തിയും സ്നേഹവും സഹാനു 
ഭൂതിയും നഷ്ടപ്പെടുത്തുന്നുവെന്നും യു.ജി. മുന്നറിയിപ്പ്‌ തരുന്നു. നിര്‍ഭാ 
ഗ്യവശാല്‍ സഹജശാന്തിയെ ആത്മാന്വേഷണത്തിന്റെ വ്യാജ അനുഷ്ഠാന 
ങ്ങളാല്‍ മരവിപ്പിക്കുന്ന, മൃതപ്രഠായമാക്കുന്ന ആത്മീയ ബഹളങ്ങളിലാണ്‌ 
ഇന്ന്‌ നാം അകപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ശരണസംഘങ്ങളുടെ കര്‍ണകഠോരധ്വനി 
കള്‍ നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുകയാണല്ലേഠ സര്‍വ്വ്ര്ത. 


ചരിവ്‌ ഫ്ുവേഴ്മ്ധ്‌ 
പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനെതിര്‍വശം 


വടക്കഞ്ചേരി 
ഫോണ്‍ : 9847511545 


വിവാഹാവശ്യങ്ങള്‍ക്കും 
മറ്റ്‌ ആഘോഷവേള 
കള്‍ക്കും പൂമാലകള്‍, 
ബൊക്കകള്‍ തുടങ്ങി 
എല്ലാവിധ പുഷ്പാലങ്കാര 
'ങ്ങളും വിശ്വസ്തതയോടെ 
തയ്യാര്‍ചെയ്തു 
കൊടുക്കുന്ന 
വടക്കഞ്ചേരിയിലെ 
പ്രമുഖ സ്ഥാപനം. 


നുവരീ - രിച്ച്‌ പക 


ഭാഷാചരിത്രം 


ഭാഘകുകടട ഉല്‍പത്തിഖും വികാസവും 


കെ.കെ.ശിവരാമന്‍ . 


അണ്ടിയോ മൂത്തതു മാങ്ങയോ എന്നപോലുള്ള തര്‍ക്കങ്ങള്‍ക്കായി 
നമ്മുടെ ഭാഷാപണ്ഡിതന്മാര്‍ വളരെ സമയം കളഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ആ 
തര്‍ക്കങ്ങളൊക്കെ തലയിലേറ്റാനുള്ള ഗതികേട്‌ ഭാവി പണ്ഡിതന്‍മാരും പണ്ഡി 
തകളും ആകാന്‍ കച്ചകെട്ടുന്നവര്‍ക്കും വന്നുകൂടി. മറ്റു പല വിവാദങ്ങളും 
പഠനവിഷയത്തിന്റെ പദവിയിലെത്തിയതോടെ പുറത്തെ കോലാഹലങ്ങള്‍ 
നിലച്ചെങ്കിലും മലയാളത്തിന്റെ ജനനത്തെപ്പറ്റി അഥവാ പ്രായത്തെ സംബ 
ന്ധിച്ചുള്ള പക്ഷാന്തരം ഏതെങ്കിലും രൂപത്തില്‍ ഇടയ്ക്കും മുറയ്ക്കും 
ആവര്‍ത്തിക്കാറുണ്ട്‌. സംഗതിവശാല്‍ അടുത്തകാലത്ത്‌ അതല്പം കൂടു 
കയും ചെയ്തു. 
മലയാളത്തിന്റെ പിറവി 


തമിഴിന്റെ ഒരു ശാഖയാണു മലയാളമെന്നു ഭാഷാഗവേഷകന്‍കൂ 
ടിയായ ബിഷപ്പ്‌ തിരുമേനി ഡോ. ഹെര്‍മന്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ എന്ന ജര്‍മ്മനിക്കാരന്‍ 
ആദ്യമായി, ഒന്നരനൂറ്റാണ്ടുമുമ്പു, രേഖപ്പെടുത്തിയപ്പോള്‍ അതൊരു തര്‍ക്ക 
വിഷയമാകുമെന്ന്‌ ആരും നിനച്ചിരിക്കില്ല. നാട്ടുകാര്‍ക്കൊക്കെ നല്ല ബോധ്യ 
മുള്ള ഒരു തുറന്ന സത്യമായിരുന്നു അത്‌. സൂര്യന്‍ കിഴക്കുദിക്കുന്നു എന്നു 
പറയുംപോലെ ഒരു പച്ചപ്പരമാര്‍ത്ഥം. അതുകൊണ്ട്‌ ഇക്കാര്യത്തില്‍ 
തെളിവോ, വിശദീകരണമോ ആവശ്യമില്ലെന്ന്‌ ആ വൈദികന്‍ കരുതിയതു 
സ്വാഭാവികം. നാട്ടിലെ കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങളില്‍ തമിഴും മലയാളവും സഹ 
വര്‍ത്തിത്വം പുലര്‍ത്തി കഴിയുന്നത്‌ ഏവര്‍ക്കും അന്നു നേര്‍ക്കാഴ്ചയായി 
'രുന്നല്ലോ. എന്നല്ല, അതിന്റെ ആവശ്യവും .ഓചിത്യവും എന്തെന്ന 
ബോധവും അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നുതാനും. 

പില്‍ക്കാലത്തു ചില പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ പറഞ്ഞതുപോലെ മലയാളം 
തമിഴിനേക്കാള്‍ മുമ്പേ ഉണ്ടായതാണെങ്കില്‍, തമിഴരുടെ മേല്‍ക്കൈ ഒരു 
പ്രകാരത്തിലും ഇല്ലാത്ത രാജ്യത്ത്‌, കുഞ്ഞുങ്ങളെ തമിഴു പഠിപ്പിച്ചു കഷ്ട 
പ്പെടുത്താന്‍ തക്കവണ്ണം വിവരമില്ലാത്തവരായിരുന്നുവോ അന്നത്തെ ആശാ 
ന്മാരും ജനവും നാടിന്റെ നാഥന്മാരും? കുടുസ്സായ പ്രാദേശിക വികാരമോ 
സ്വകാര്യതാല്പര്യങ്ങളോ വിതണ്ഡാവാദവ്യഗ്രതയോ വിവേചനത്തെ സ്വാധീ 
നിക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ ഈയൊരു ചരിത്രസത്യം ഓര്‍ത്താല്‍ മതിയാകും ആ 
വൈദികന്‍ ഭാഷയുടെ ഉല്‍പത്തിയെപ്പറ്റി രേഖപ്പെടുത്തിയതു തുറന്ന മന 
സ്സോടെ സ്വീകരിക്കാന്‍. വടക്കുമാത്രമല്ല, തെക്കും അക്കാലത്തു ഭാഷാപഠ 


ട്വക_മാകാധിവ്‌ 
ടട 


നത്തിന്റെ തുടക്കം മുകളില്‍ സൂചിപ്പിച്ച പ്രകാരം ആയിരുന്നു എന്ന്‌ നാരാ 
യണഗുരുവിന്റെയും ചട്ടമ്പിസ്വാമികളുടെയും കുമാരനാശാന്റെയും മറ്റും 
ചരിത്രം വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 
രക്ഷകന്റെ പങ്ക്‌ 

പോറ്റാനും പരിപാലിക്കാനും ആരുമില്ലാത്ത അവസ്ഥയില്‍ അവ 
താരമെന്നപോലെ എത്തിയ റവ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്‌ ഈ ഭാഷയോടു നാട്ടുകാര്‍ക്കി 
ല്ലാത്ത സ്‌നേഹവും അനുകമ്പയും തോന്നി. അവളുടെ ഇല്ലായ്മകള്‍ പരി 
ഹരിക്കുന്നതിനും ആരോഗ്യകരമായ നിലനില്പിനും വളര്‍ച്ചയ്ക്കും മാത്ര 
മല്ല, എന്നെന്നേയ്ക്കും പുലരാനുള്ള വകകളും കൂടി ഒരുക്കിവയ്ക്കുന്ന 
തിനും തന്റെ ശിഷ്ടജീവിതം മുഴുവന്‍ ഏകാഗ്രതയോടെ ആ മഹാത്മാവു 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. ഭാഷയ്ക്ക്‌ എത്രയും ആധികാരികമായ വ്യാകരണവും നിഘ 
ണ്ടുവും സമ്മാനിക്കുകയും നാശഗര്‍ത്തത്തിലാണ്ടു കിടന്ന ചില കൃതികളും 
പഴഞ്ചൊല്ലുകളും തേടിപ്പിടിച്ചു വീണ്ടെടുത്ത്‌ അവയ്ക്കു പുതുജീവന്‍ 
നല്‍കുകയും പള്ളിക്കൂടങ്ങള്‍ തുടങ്ങുകയും ചെയ്തു എന്നതില്‍ ഒതുങ്ങു 
ന്നതല്ല ആ പ്രയത്നത്തിന്റെ മാഹാത്മ്യം. വലിയ ഭാഷാപണ്ഡിതന്‍മാരെ 
പ്പോലും അത്ഭുതപ്പെടുത്തുന്നതാണ്‌. ആ നിഘണ്ടുവിന്റെ ശാസ്ത്രീയ മിക 
വ്‌. നിഘണ്ടു നിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ അവലംബിക്കേണ്ടുന്ന വിശിഷ്ട മാതൃകയാ 
ണ്‌, സ്വന്തമായി ഉണ്ടാക്കി, ഈ കൊച്ചു ഭാഷയില്‍ അദ്ദേഹം നടപ്പാക്കിയത്‌. 
ഈ ഭാഷ മൃതമായാലും ഒരു അമൂല്യസ്മാരകമായി സൂക്ഷിക്കാവുന്ന 
വിശിഷ്ടസമ്പത്ത്‌! ഭാഷയുടെ ഇഈഷരാവസ്ഥയില്‍നിന്ന്‌ ഇത്രയും വിലപ്പെട്ട 
നേട്ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി സമ്മാനിച്ച ആ മഹാശയന്‍ അവളുടെ ഗ്രഹനില കുറി 
ച്ചതു തീരെ ബോധമില്ലാതെയാകുമോ? കേരളത്തില്‍ ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ സഭാ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം ഭാഷാപ്രവര്‍ത്തനത്തിലും ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നതു 
പോലെ അതേ കാലത്ത്‌ തമിഴ്നാട്ടില്‍ സമാനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ മുഴുകി 
യിരുന്ന ഡോ. കാല്‍ഡ്വല്‍ ദ്രാവിഡഭാഷകളെക്കുറിച്ചു നടത്തിയ താരതമ്യ 
പഠനത്തില്‍ കണ്ടെത്തിയതും ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടു പറഞ്ഞ ആശയം തന്നെയാ 


[1 


ണ. 


അഥവാ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടചരിത്രം കെട്ടുകഥയും ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടും 
ഡോ. കാല്‍ഡ്വലും പറഞ്ഞതു വെറും കല്‍പനയുമായി കരുതുന്നവരുണ്ടെ 
ങ്കില്‍ അവര്‍ക്ക്‌ ഈ നാട്ടിലെ പഴയ ഭാഷ എന്തായിരുന്നു എന്നറിയാന്‍ വിശ്വാ 
സയോഗ്യമായ തെളിവുകള്‍ നാട്ടുമ്പുറങ്ങളിലെ ചില തറവാടുകളില്‍ കണ്ടെ 
ത്താനാകും. അങ്ങനെ രണ്ടെണ്ണം ഈ ലേഖകനു കാണാന്‍ ഇടയായിട്ടുണ്ട്‌. 
തിരുവനന്തപുരം ജില്ലയില്‍ കിളിമാനുരിനും വര്‍ക്കലയ്ക്കും ഇടയ്ക്ക്‌, പള്ളി 
ക്കല്‍ ഗ്രാമത്തില്‍, ഇയ്യിടെ പുറത്തിറങ്ങിയ “ബാല്യകാലസഖി” എന്ന സിനി 
മയുടെ നിര്‍മ്മാതാക്കളില്‍ ഒരാളായ മുഹ്‌സിന്റെ വീട്ടിലെ ഒരു തുക്കുവിള 
ക്കില്‍ (അതിന്റെ തൂക്ക്‌ അഥവാ തുടല്‍ നഷ്ടമായിട്ടുണ്ട്‌) പതിനെട്ടാം നൂറ്റാ 


ഒനുവരീ - മച്ച്‌ ക 


ണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ഉടമയുടെ പേരു കൊത്തിയിരിക്കുന്നതു തമിഴിലാണ്‌. 
അക്കാലത്തു നമ്മുടെ നാട്ടുമ്പുറങ്ങളില്‍ തമിഴിന്‌ ഉണ്ടായിരുന്ന സ്ഥാനം 
എന്തെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നതാണ്‌ ഈ തെളിവ്‌. ഒപ്പം മലയാളത്തിന്റെ സ്ഥാനം 
ഉഈഈഹനീയവും. അവിടെത്തന്നെ അടുത്ത തലമുറക്കാരിയുടെ വക ചെമ്പു 
പാത്രത്തില്‍ കാണുന്ന പേരും തമിഴിലാണ്‌. റവ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടു വെളിപ്പെടു 
ത്തിയതിന്റെ ലാം പോ ഗണിക്കാവുന്നതല്ലേ ഈ തെളി 
വുകള്‍? 
എല്ലാം നിറവേറ്റിയ തമ്പുരാന്‍ 


ഒരു വിദേശപാതിരി മലയാളഭാഷയ്ക്കായി ചെയ്ത പ്രയത്നങ്ങളുടെ 
മാഹാത്മ്യവും പ്രാധാന്യവും മനസ്സിലാക്കി, ആ കര്‍മ്മയോഗിയുടെ മാര്‍ഗ്ഗം 
പിന്തുടരാനും വിപുലീകരിച്ചു പൂര്‍ത്തിയാക്കാനും വ്രതനിഷ്ഠയോടെ 
ആയുസ്സു മുഴുവന്‍ ചെലവഴിച്ച മറ്റൊരു ഗുണ്ടര്‍ട്ടായിരുന്നല്ലോ; ഭാഷയുടെ 
തമ്പുരാനെന്നും തിരുമേനിയെന്നും കൃതജ്ഞതയോടെ ഇക്കാലത്തും പല 
ആരാധകരാലും അനുസ്മരിക്കപ്പെടുന്ന, ഏ.ആര്‍.രാജരാജവര്‍മ്മ. നിഘണ്ടു 
ഒഴികെ ഭാഷയുടെയും സാഹിത്യത്തിന്റെയും സമസ്ത ഘടകങ്ങളും 
എത്രയും ശാസ്ത്രീയമായി സംവിധാനംചെയ്തു പരിപോഷിപ്പിച്ചത്‌ ഈ 
മഹാശയന്‍തന്നെ. ഏ.ആറിന്റെ സേവനം ഈ രംഗങ്ങളില്‍ കിട്ടാതിരുന്നെ 
ങ്കില്‍ ഭാഷയുടെയും സാഹിത്ൃയത്തിന്റെയും ഗതി എന്തായേനെയെന്നു 
പില്‍ക്കാലത്തെ ലക്സിക്കന്‍, ഭാഷാ ഇന്‍സ്റിറ്റ്യൂട്ട്‌, സാഹിത്യ അക്കാദമി, 
ലിപിപരിഷ്ക്കരണം മുതലായ സംരംഭങ്ങള്‍ വ്ൃക്തമാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. 


സംസ്കൃതത്തോടു വന്‍തോതില്‍ കടപ്പെടുകയാല്‍ മലയാളത്തിന്റെ 
ദ്രാവിഡ പ്രകൃതത്തിനു അടിസ്ഥാനപരമായ മാറ്റം സംഭവിച്ചുകൊണ്ടിരി 
ക്കുന്ന സ്ഥിതിക്ക്‌; ഭാഷയുടെ ആവിര്‍ഭാവത്തെപ്പറ്റി ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടു വെളി 
പ്പെടുത്തിയ അഭിപ്രായം ഭാവിയില്‍ ചോദ്യംചെയ്യപ്പെട്ടേയ്ക്കാമെന്ന്‌ ഈ 
ക്രാന്തദര്‍ശിക്കു തോന്നുകയാലാകണം ആ അഭിപ്രായം എത്രയും ശരിത 
ന്നെയെന്നു സ്ഥാപിക്കാന്‍ മതിയായ തെളിവുകളോടെ യുക്തിയുക്തമായ 
ഒരു പ്രബന്ധം തയ്യാറാക്കി “കേരളപാണിനീയ്‌ ത്തിന്റെ പീഠികയായി ചേര്‍ത്ത 
ത്‌. മലയാളം അതിന്റെ മൂലം മറക്കരുതെന്നുംകൂടി ഈ വേളയില്‍ അദ്ദേഹം 
ആത്മാര്‍ത്ഥമായി ആഗ്രഹിച്ചിരിക്കും. ഭാഷയില്‍ ഉണ്ടായിട്ടുള്ള ഗവേഷണ 
പ്രബന്ധങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും ഗാരവമുള്ളതും ആധികാരികവും വിലപ്പെട്ടതു 
മായ പ്രബന്ധമാണിത്‌. ഏ.ആര്‍.എന്ന മഹാപ്രതിഭയില്‍നിന്നു കിട്ടിയ സംഭാ 
വനകളില്‍ അതിശ്രേഷ്ഠവും ഇതുതന്നെ. 


എന്നാല്‍ മലയാളത്തിന്റെ ഒഴിയാശാപം; ഭാഷയെ സേവിക്കാനായി 
ജീവിച്ച ഒരു കര്‍മ്മയോഗിയുടെ നീണ്ടകാലത്തെ തീധ്രയത്നം കൊണ്ടു 
നേടിയ ആ വിലപ്പെട്ട അറിവുകള്‍ക്കു ഏറെക്കാലം സ്വൈരമായി നില 
നില്‍ക്കാന്‍ യോഗമുണ്ടായില്ല. ജീവിക്കാനായി ഭാഷയെ സേവിക്കാനിറങ്ങിയ 


വക ഷാകാഥി്‌ 
നട 


ചേലനാട്ട്‌ അച്യുതമേനോന്‍ ബിലാത്തിയില്‍ പോയി, കിനാവിലെന്നോണം 
അനപ്പറിയാതെ, ഒരു രഹസ്യം കണ്ടുപിടിച്ചു. മലയാളം തമിഴിനേക്കാള്‍ മുമ്പേ 
ഉണ്ടായതാണെന്ന്‌! പക്ഷേ ഇതു മറ്റുള്ളവരെക്കൂടി ബോധ്യപ്പെടുത്താന്‍ 
കാര്യമായ തെളിവുകളോ, വിശദീകരണമോ കാണിക്കാനുള്ള കടമ അദ്ദേഹം 
പാലിച്ചിട്ടില്ല. ഏ.ആറിന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ എന്തെങ്കിലും പിശകോ പോരാ 
യ്മയോ ഉള്ളതായി ഈ ഗവേഷകന്‍ കാണുന്നുമില്ല. മറ്റൊരു നിലയ്ക്കു 
പറഞ്ഞാല്‍, കേരളപാണിനിയുടെ അഭിപ്രായത്തെ ചേലനാടന്‍ എതിര്‍ത്തത്‌ 
ബുദ്ധിപരമായ സത്യസന്ധത ഇല്ലാതെയാണ്‌. എതിര്‍പ്പിനു വേണ്ടിയുള്ള 
എതിര്‍പ്പ്‌! ഉത്തരമില്ലെങ്കില്‍ കൊഞ്ഞനം കാട്ടിയാല്‍ മതിയാകും എന്നൊരു 
വകുപ്പു നാടന്‍ തര്‍ക്കശാസ്ത്രത്തിലുണ്ടല്ലേ. ആ വകുപ്പുതന്നെ ഈ ഗവേ 
ഷകനും ആയുധമാക്കി. “തമിഴ്‌ മൂക്കില്‍ക്കൂടി പറഞ്ഞാല്‍ മലയാളമാ 
കുമോ?” എന്നൊരു പരിഹാസംകൊണ്ട്‌ കേരളപാണിനിയെ നിരായുധനാ 
ക്കിയതായി സമാധാനിക്കയും ചെയ്തു. ഗവേഷണത്തില്‍ പരിഹാസത്തിനും 
വലിയ സ്ഥാനമുണ്ടെന്നു തെളിയിച്ചതിന്റെ ഖ്യാതിക്കും അദ്ദേഹം 
അര്‍ഹനായി. 


തിരിഞ്ഞാക്രമിക്കുന്ന വാദം 


തന്റെ അഭിപ്രായത്തിനു താങ്ങായി ഡോ. ചേലനാടന്‍ ഒന്നുംപറ 
ഞ്ഞിട്ടില്ലെന്നല്ല. ആദിദ്രാവിഡത്തിലെ കുറെ പ്രാകൃതരൂപങ്ങള്‍ മലയാളം 
ഇപ്പോഴും “കാത്തുസൂക്ഷിക്കുന്നുണ്ട്‌ "ത്രേ. ഇത്‌ തന്റെ അഭിപ്രായത്തിന്‌ 
അനിഷേധ്യമായ തെളിവാണെന്നും ഇതില്‍പ്പരം തെളിവ്‌ ഇക്കാര്യത്തില്‍ 
ആവശ്യമില്ലെന്നുമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിലപാട്‌. പ്രയോക്താവിനെത്തന്നെ 
തിരിഞ്ഞുകുത്തുന്നതാണ്‌ ഈ വാദം. “ മലയാളത്തില്‍ കാണുന്നതുപോലുള്ള 
പ്രാകൃതരൂപങ്ങള്‍ തമിഴിലുണ്ടോ?”” എന്നു ചേലനാടന്‍ അഭിമാനപൂര്‍വ്വം 
ചോദിക്കുമ്പോള്‍ വൈക്കം മുഹമ്മദുബഷീറിന്റെ ഒരു അനശ്വര കഥാപാത്ര 
മാണു നമ്മുടെ ഓര്‍മ്മയിലെത്തുക. ഒരു വ്യത്യാസം ” ങ്ങട വീട്ടീ വാതുമ്പു 
ളീണ്ടാ?”” എന്നു കുഞ്ഞുപാത്തുമ്മയുടെ ശുദ്ധഗതിയില്‍ നിന്നുയരുന്ന 
ചോദ്യം അവളോടുള്ള സ്നേഹത്തിനും അനുകമ്പയ്ക്കും മാറ്റുകൂട്ടുകയാ 
ണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ ഗവേഷകന്റെ ചോദ്യമോ? അതെന്തായാലും, ഭാഷയില്‍ 
പ്രാകൃതം കാത്തുസൂക്ഷിക്കുന്നതില്‍ അഭിമാനംകൊള്ളുന്നവര്‍; സംസ്ക്കാ 
രമുള്ള സമൂഹത്തിന്‌ അവശ്യം വേണ്ട ഉപചാരവാക്കുകള്‍ ഉപേക്ഷിച്ചതില്‍ 
അതിലേറെ അഭിമാനിക്കുന്നുണ്ടാകും. 


തനി പാപ്പരത്തം 
ഏതു ഭാഷയിലും ആദ്യകാലത്തു പ്രാകൃതരുപങ്ങള്‍ ഏറെ ഉണ്ടാ 
യിരിക്കും. ജീവികള്‍ക്കെന്നപോലെ ഭാഷകളുടേയും വളര്‍ച്ചയില്‍ ബാലാരി 


ഷ്ടതകള്‍ ക്രമേണ ഇല്ലാതാകുകയാണു പതിവ്‌. നമ്മുടെ ഭാഷയില്‍ അങ്ങനെ 
'ഉണ്ടായിട്ടില്ലെങ്കില്‍ തൃപ്തികരമായ വളര്‍ച്ച ഈ ഭാഷയ്ക്കു കിട്ടിയിട്ടില്ലെ 


ഉനുവരി ഒച്ച്‌ ക്ഷ്‌: 


ന്നാണ്‌ അനുമാനിക്കേണ്ടത്‌.” പകരംവയ്ക്കാന്‍ അഥവാ പരിഷ്‌ക്കരിക്കാന്‍ 
പാങ്ങില്ലായ്‌കയാല്‍ പ്രാകൃതം നമുക്ക്‌ അനുപേക്ഷണീയമായി നിലകൊ 
ണ്ടു. കാത്തുസൂക്ഷിക്കലാണിതെന്നു മേനി പറയുന്നതു ശോച്യാവസ്ഥ ജനി 
. പ്പിക്കുന്ന ദുരഭിമാനത്താലും ആധുനികയുഗത്തിലും പ്രാകൃതരൂപങ്ങളുടെ 
' സാന്നിധ്യം ഭാഷയുടെ നാണിപ്പിക്കുന്ന പിന്നാക്കാവസ്ഥയെ അഥവാ പാപ്പ 
രത്തത്തെയാണു വ്ൃക്തമാക്കുന്നതെന്നു മലയാളത്തിലെ പ്രശസ്തരായ 
ഏതാനും ഗവേഷകര്‍ക്ക്‌ അറിയില്ലെന്നു വന്നാല്‍ അത്‌ ഈ ഭാഷയുടെ 
. അധോഗതിയെന്നേ കരുതേണ്ടു. സംസ്കൃതത്തില്‍ പ്രാകൃതം നിലനിര്‍ത്തി 
പ്പോന്നത്‌ “തറവാട്ടു സ്വത്തുക്കള്‍” എന്നുവച്ചിട്ടല്ല; നീചകഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്കു 
. മൊഴിയാനുള്ള നീചഭാഷയെന്ന നിലയ്ക്കാണെന്നതും ഇക്കൂട്ടര്‍ അറിഞ്ഞി 
ടടില്ലെന്ന്‌ വരുമോ? ഇങ്ങനെ പലതും ഓര്‍ക്കുമ്പോള്‍, കേരളപാണിനിയെ 
തള്ളിപ്പറയുന്നതില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കുന്ന ഭാഷാസേവനപരിപാടിയു 
മായി ഡോ. ചേലനാടനും ഡോ. കെ.ഗോദവര്‍മ്മ, ഡോ. കെ.എം.ജോര്‍ജ്ജ്‌ 
തുടങ്ങിയ “അരുമ ശിഷ്യന്മാരും. ഉയര്‍ത്തിയ മുട്ടത്തേര്‍ക്കാ ഭാഷയ്ക്കുവേ 
ണ്ടിയായിരുന്നെന്നു കരുതാന്‍ പ്രയാസം. എങ്കിലും ഈ അസംബന്ധങ്ങള്‍ 
ഭാഷാസാഹിത്യചരിത്രത്തില്‍ വിലപ്പെട്ട വിജ്ഞാനമായി നിലനില്‍ക്കുന്നു! 
പദദാരിദ്ര്യമാണ്‌ ഇന്നും മലയാളത്തെ അലട്ടുന്ന വലിയ പ്രശ്‌നം. 
ഉള്ള പദങ്ങളെടുത്ത്‌ അസ്ഥാനത്തു പ്രയോഗിക്കലാണ്‌ പ്രതിവിധി. എന്നാല്‍ 
അയിത്തവും ആചാരവും കാത്തു സൂക്ഷിക്കാന്‍ ഒട്ടേറെ പദങ്ങള്‍ 
പണ്ടേതന്നെ ഉണ്ടാക്കിവച്ചിരുന്നു എന്ന മേനി നമുക്ക്‌ അവകാശപ്പെടാം. 
മേലാളര്‍ക്കുമാത്രം ഉപയോഗിക്കാനായി പ്രത്യേകം പദങ്ങള്‍ കീഴാളര്‍ക്കു 
വേറെ എന്നതായിരുന്നു പണ്ടു ഭാഷയെ അടക്കിവന്നിരുന്ന നിയമം. ഉദാ: 
ആനനം, വദനം, മുഖം എന്നൊക്കെ പറയാന്‍ കീഴാളന്‍ അവകാശമുണ്ടാ 
യിരുന്നില്ല. അവന്‌ കിരി, മുഞ്ഞി, മോന്ത എന്നിങ്ങനെ വേറെ ചിലത്‌ നീക്കി 
വച്ചിരുന്നു. മേലാളന്റെ പാര്‍പ്പിടത്തിന്‌ ഇല്ലം, മന, മേട, വസതി, വീട്‌, ഗൃഹം 
എന്നൊക്കെ പറയുമ്പോള്‍ കുര, കുടില്‍, കൊട്ടില്‍, ചായിപ്പ്‌, ചാള, മാടം 
എന്നേ മൊഴിയാനാവു. വേറെ ഏതെങ്കിലും ഭാഷയില്‍ ഇത്തരം ഉച്ചനീചത്തം 
കാണുമോ എന്നറിയില്ല. ചേലനാടന്‌ തമിഴിനെ വെട്ടിവീഴ്ത്താന്‍ മലയാള 
ത്തിന്റെ ഈ മേന്മ” തുറുപ്പുചീട്ടായി ഉപയോഗിക്കാമായിരുന്നു. എന്തു 
' കൊണ്ടോ അദ്ദേഹം അതു വിട്ടുപോയി. യുടെ ഭാഗ്യദോഷം! 
ഉള്ളൂരിന്റെ ധര്‍മ്മസങ്കടം 


ഭാഷയെ ആത്മാര്‍ത്ഥമായി സേവിക്കാനായി, ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടിനെയും 
കേരളപാണിനിയെയുംപോലെതന്നെ, ആയുഷ്ക്കാലം മുഴുവന്‍ കഠിനമായ 
പ്രയത്നിച്ച മറ്റൊരാള്‍ മഹാപണ്ഡിതനും മഹാകവിയുമായ ഉള്ളൂര്‍ എസ്‌. 
 പരമേശ്വരയ്യരാണല്ലോ. ഭാഷയുടെ ഉല്പത്തിയെ സംബന്ധിച്ച വിവാദം ചൂടാ 
' ാതെ നില്‍ക്കുന്ന കാലത്ത്‌ രണ്ടു ഭാഗവും: പറയാനുള്ള ഗ്രഹപ്പിഴയാണ്‌ 


ടവറ്ക_ാകാഥി്‌ ം 
ടട 


അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായത്‌. മലയാളത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവത്തെപ്പറ്റി ഡോ. 
ഗുണ്ടര്‍ട്ടും ഡോ. കാല്‍ഡ്വലും കേരളപാണിനിയും രേഖപ്പെടുത്തിയ അഭി 
പ്രായത്തിന്‌ ഉള്ളൂര്‍ ആദ്യം അടിവര ചാര്‍ത്തിയതു തെല്ലും സംശയമില്ലാ 
തെയാണ്‌. പക്ഷേ മലയാളം തമിഴിന്റെ പൃത്തിയോ കനിഷ്ഠസോദരിയോ 
ആണെന്നു “പ്രബന്ധമഞ്ജരി”യില്‍ കുറിച്ചതു “കേരളഭാഷാ സാഹിത്യച 
രിത്ര' ത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിനു മാറ്റിപ്പറയേണ്ടതായി വന്നു; തമിഴിന്റെ മാതാവോ, 
ജ്ൃഷ്ഠസോദരിയോ ആണു മലയാളമെന്ന്‌. എത്രയേറെ ധര്‍മ്മസങ്കടം ആ 
ഭാഷാസേവകന്‍ അനുഭവിച്ചിരിക്കണം! ഒരു പരദേശ ബ്രാഹ്മണന്‌ ഇവിടെ 
ഭാഷാഭിമാനികളുടെ ഇടയില്‍നിന്നു പിഴയ്ക്കേണ്ടേ? ഉള്ളൂരിനെപ്പോലുള്ള 
സാക്ഷാല്‍ കൈരളീഭക്തരെയും പിച്ചാത്തിമുനയില്‍ ഇരുത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌ 
ഇവിടെ ഭാഷയുടെയും സാഹിത്യത്തിന്റെയും ജാതകവും ചരിത്രവും കുറി 
ച്ചതെന്നു ജാഗ്രതപ്പെടുത്താന്‍ ഈ കാലുമാറ്റക്കഥ സഹായിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ആനയെകാണാനും 


ഭാഷകളുടെ പഴക്കം അറിയാന്‍ പൊതുവില്‍ കൈക്കൊണ്ടുപോ 
രുന്ന ചില മാനദണ്ഡങ്ങളുണ്ടല്ലോ. പദസമ്പത്ത്‌, പ്രാചീനകൃതികളുടെ ആധി 
കയവും നിലവാരവും, അടിസ്ഥാന പ്രമാണങ്ങളായ വ്യാകരണം, നിഘണ്ടു 
എന്നിവയുടെ ലഭ്യത, താന്‍പോരിമ അഥവാ സ്വയംപര ്യാപ്തത, അന്യഭാഷ 
കളോടുള്ള കടപ്പാടും ആദാനപ്രദാനങ്ങളും എന്നിങ്ങനെ ഏതു നിലയില്‍ 
നോക്കിയാലും പഴക്കത്തിലും പരിശുദ്ധിയിലും സമ്പത്തിലും തമിഴിന്റെ 
ഒഓന്നത്യം ചോദ്യംചെയ്യാന്‍ മറ്റു ദ്രാവിഡഭാഷകൾ എന്നല്ല ഉത്തരേന്ത്യന്‍ 
ഭാഷകളും ശങ്കിക്കും. മലയാളം ശങ്കിക്കാത്തതിന്റെ കാരണം വരികള്‍ക്കിട 
യില്‍ വായിക്കാം. തെലുങ്കിനും കന്നടത്തിനും തമിഴിനേക്കാള്‍ പഴക്കം അവ 
കാശപ്പെടാന്‍ വേണമെങ്കില്‍ ചില്ലറ ന്യായങ്ങള്‍ പറയാനുണ്ട്‌. ത്യാഗരാജ 
സ്വാമികളുടെ കാലത്തു ചിട്ടപ്പെടുത്തിയ കര്‍ണ്ണാടകസംഗീതത്തിലെ കീര്‍ത്ത 
നങ്ങള്‍ ഏറെയും തെലുങ്കിലും അതുകഴിഞ്ഞാല്‍ കന്നഡത്തിലും എഴുത 
പ്പെടടവയാണളല്ലം. എന്നുവച്ച്‌ ഈയൊരു ന്യഠായംപറഞ്ഞു തമിഴിനേക്കാള്‍ 
മൂപ്പ്‌ അവകാശപ്പെടത്തക്ക അല്പത്തം' അവരെ ബാധിച്ചിട്ടില്ല. തമിഴിന്റെ 
പാരമ്പര്യവും പുകഴും സാഹിത്യമഹിമയും അംഗീകരിക്കാനാവാത്ത അപ 
കര്‍ഷബോധം അവര്‍ക്കില്ലെന്നതാണ്‌ അതിനുകാരണം. അതിപുരാതനവും 
സമ്പന്നവുമായ ഒരു ഭാഷയുടെ പിന്‍മുറക്കാരാണെന്ന ബോധം അവര്‍ക്ക്‌ 
അഭിമാനം നല്‍കുന്നുണ്ടാകും. 


ഒന്നാം സംഘകാലം മാറ്റിവച്ചാല്‍പ്പോലും തമിഴ്‌സാഹിത്ൃയത്തിന്റെ 
പഴക്കവും ആശയമഹിമയും വൈവിധ്യവും പുരാതന സംസ്‌കൃതസാഹി 
തൃത്തെയും മറികടക്കുന്നതാണ്‌. ദൈവത്തിന്റെയോ, മതത്തിന്റെയോ സ്വര്‍ഗ്ഗ 
നരകങ്ങളുടെയോ അത്ഭുതശക്തികളുടെയോ ഒന്നും ഒത്താശകൂടാതെ, സമൂ 
ഹജീവിയായ മനുഷ്യന്റെ മാതൃകാപരമായ ഭാതികജീവിതത്തിനു മാര്‍ഗ്ഗ 


ഓനുവരീ -- ഥട്രീച്ച്‌ ക്രൂ 


ദീപമായി ശോഭിക്കുന്ന - എല്ലാ മതസ്ഥരും ഇന്നും പൊതു വേദ്രഗ്രന്ഥമായി 
അംഗീകരിക്കുന്ന - “ തിരുക്കുറള്‍” എന്ന തത്ത്വചചിന്താസമാഹാരം ഉണ്ടായ 
ത്‌ ക്രിസ്തുവിനും നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കു മുമ്പാണ്‌. ആധുനിക പരിഷ്കൃതലോ 
കത്തെപ്പോലും ആകര്‍ഷിച്ചിട്ടുള്ളതാണ്‌ ഇതിലെ ജീവിതസ്പര്‍ശിയും 
ചിന്തോദ്ദീപകവുമായ ഉള്ളടക്കത്തിന്റെ മാഹാത്മ്യം. ലോകത്തെ പ്രധാന ഭാഷ 
കളിലൊക്കെയും പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ഈ ഒരേയൊരു ലഘുകാവ്യം 
മതിയാകും; ഇന്ത്യയിലെ ഏതു ഭാഷയുടെയും (പ്രണാമം തമിഴിനു നേടാന്‍. 
“ തിരുക്കുറ” ളിനു ശേഷം തമിഴില്‍ ഉണ്ടായിട്ടുള്ള കൃതികളുടെ കര്‍ത്തൃത്വവും 
കാലവും അറി വില്‍പ്പെട്ടിട്ടുള്ള സ്ഥിതിക്ക്‌ അജ്ഞാതകര്‍ത്തൃകമായ 
“ തൊല്ക്കാപ്പിയം" എന്ന വ്യാകരണഗ്രന്ഥത്തിന്റെ രചന കുറളിനു മുമ്പായി 
രിക്കുമെന്നു ന്യായമായി കരുതാം. പരസഹായം കൂടാതെ ഇരുപത്തഞ്ചോളം 
ശതാബ്ദങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പേ ഒരു ആധികാരിക വ്യാകരണഗ്രന്ഥം സ്വന്തമാക്കിയ 
ഭാഷയെ പിന്തള്ളാന്‍ നമ്മുടെ ചില ഭാഷാ പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ ശ്രമിച്ചത്‌ കഷ്ടിച്ച്‌ 
ഒന്നര നൂറ്റാണ്ടുമാത്രം പഴക്കമുള്ള ഒരു വ്യാകരണം കക്ഷത്തുവച്ചുകൊ 
ണ്ടാണല്ലോ! അതുതന്നെയും ഒരു വിദേശപാതിരിയുടെ കാരുണ്യത്താല്‍ 
കിട്ടിയ ഓശാരമാണെന്നും അവര്‍ ഓര്‍ത്തിട്ടുണ്ടാകില്ല. 


ക്രി.വ. ഒന്നാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജന്മമെടുത്ത “ചിലപ്പതികാര' വും 
അതിന്റെ പിന്‍ഗാമികളെന്ന നിലയ്ക്കു തുടര്‍ന്നുള്ള എട്ടൊന്‍പതു നൂറ്റാ 
ണ്ടുകള്‍ക്കകം നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ട “മണിമേകലൈ'ം “ കുണ്ടലകേശി”, “വളയാ 
പതി", “ സീവകചിന്താമണി” എന്നീ മഹാകാവ്യങ്ങളും തമിഴിന്റെ മഹത്തായ 
പുരാതന സമ്പത്തുകളാണ്‌. അവ ഇപ്പോഴും തമിഴ്‌ മക്കളുടെ സജീവ പഠ 
നവിഷയവുമാണ്‌. “ചിലപ്പതികാരം” ഒറ്റപ്പെട്ട കൃതിയല്ലെന്നും “ഐം പെരും 
കാവിയങ്കള്‍” എന്നു പില്‍ക്കാലത്തു പ്രസിദ്ധിനേടിയ ഒരു മഹാപ്രസ്ഥാന 
ത്തിലെ കടിഞ്ഞൂല്‍ കാവ്യമാണെന്നും അതിലെയും ആ പ്രസ്ഥാനത്തിലെ 
ഇതര കാവ്യങ്ങളിലെയും ഇതിവൃത്തങ്ങള്‍ കേരളത്തിന്റെ മണ്ണില്‍ കുരു 
ക്കുന്നതല്ലെന്നും അറിയാതെയാണ്‌ അതിന്റെ പിതൃത്വം ഒരു കേരളീയനു 
സ്ഥാപിക്കാന്‍ ചില എട്ടുകാലി മമ്മുഞ്ഞുമാര്‍ ഒരുസെട്ടത്‌. ഇക്കാലത്തും 
“രാമായണത്തിലെയും “ മഹാഭാരത” ത്തിലെയും പൊട്ടും പൊടിയും തട്ടി 
യെടുത്തു സാഹിത്യം കാച്ചുന്ന മലയാളത്തിനുണ്ടോ ഐംപെരും കാവിയ 
കളിലെ പ്രമേയങ്ങള്‍ സ്വപ്നം കാണാനാവുക! ഇളങ്കോ, അടികള്‍ എന്നീ 
പേരുകള്‍ കേരളീയമല്ലെന്നും തമിഴകത്തു പരക്കെ പ്രചാരമുള്ളതാണെന്നും 
അറിയുന്നവര്‍ ഇളങ്കോ അടികള്‍ കേരളീയനാണെന്നു വാദിക്കാന്‍ ഒരുമ്പെ 
ടുകയില്ല. അഥവാ ചിലപ്പതികാരം കേരളത്തില്‍ ഉണ്ടായതാണെങ്കില്‍ 
അതിന്റെ ചുവടുപിടിച്ച്‌ വേറെയും കൃതികള്‍ ഇവിടെ ഉണ്ടാകേണ്ടതല്ലേ? 
മറിച്ച്‌ കഥാപരമായി ചിലപ്പതികാരത്തോടു ബന്ധമുള്ള “മണിമേകലൈ' ഉണ്ടാ 
യത്‌ തമിഴില്‍നിന്നാണ്‌. “ചിലപ്പതികാരം” കേരളത്തില്‍ ഉണ്ടായതാണെന്ന 
അവകാശവാദത്തെ അപഹാസ്യമാക്കുന്നതാണ്‌ ഈ വിവരങ്ങള്‍. ചേലനാ 


ട്വ മാകാഥി്‌ 
ടാ 


ടന്‍ പറഞ്ഞ കണക്കുപ്രകാരം ക്രിസ്തുവര്‍ഷാരംഭത്തില്‍ തമിഴ്‌ എന്നൊരു 
ഭാഷയേ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല എന്നാണല്ലോ കരുതേണ്ടത്‌. എങ്കില്‍പ്പിന്നെ മേല്‍ 
സൂചിപ്പിക്കപ്പെട്ട ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ ഏതു ഭാഷയില്‍, ഏതു കാലത്ത്‌ ഉണ്ടായി എന്ന്‌ 
ഇനി ഏതു ചേലനാടനോടാ ചോദിക്കുക! 

ഇളകാത്ത തറവാടിത്തം 


പഴമയ്ക്കു സഹജമായ തറവാടിത്തഭാവം ദ്രാവിഡഭാഷകളില്‍ തമി 
ഴിന്റെ മാത്രമായ പ്രകൃതമാണ്‌. ഭാഷാപരമായോ സാഹിത്യപരമായോ മറ്റൊ 
ന്നിനോടും ആഭിമുഖ്യമോ കടപ്പാടോ കൂടാതെ തറവാടിത്തത്തിന്റെ അന്തസ്സു 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതില്‍ ഈ ഭാഷ, അന്യമായതിനോടു അയിത്തമെന്നു തോന്നു 
മാറുള്ള അകല്‍ച്ചയാണു പുലര്‍ത്തുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ പുറമേ ഉണ്ടാ 
കുന്ന പുത്തന്‍ പ്രവണതകളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയുന്നുമില്ല. കഴിഞ്ഞ 
ഒന്നര നൂറ്റാണ്ടില്‍ മലയാളസാഹിത്യം വിസ്മയനീയമായ നേട്ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കിയപ്പോള്‍ തമിഴില്‍ കാണാനായതു ഗണ്യമായ മാന്ദ്യവും. തമിഴിന്റെ പഴ 
ക്കത്തിന്‌ മറ്റെന്തിനേക്കാളും പ്രകടമായ തെളിവ്‌ ഈ തറവാടിത്തഭാവമാ 
ണെന്നു പറയാം. 


നമ്മുടെ പണ്ഡിതന്മാര്‍ മറിച്ച്‌ എന്തുപറഞ്ഞാലും തെക്കേ ഇന്ത്യ 
യിലെ സാധാരണക്കാരായ ഇതരഭാഷക്കാര്‍ ഒരുപോലെ സമ്മതിക്കും, ദ്രാവി 
ഡഭാഷകളില്‍ നടുനായകത്വം തമിഴിനുതന്നെയാണെന്ന്‌. മറ്റുള്ളവര്‍ ഇതം 
ഗീകരിച്ചില്ലെങ്കില്‍ക്കൂടിയും ഈ നിലയ്ക്കുള്ള വികാരവും ചുമതലാബോ 
ധവും വേണ്ട സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ പ്രകടിപ്പിക്കാന്‍ ഈ തറവാട്ടമ്മ അമാന്തിക്കാ 
റുമില്ല. പോയ നൂറ്റാണ്ടിന്റെ എണ്‍പതുകളില്‍ ദ്രാവിഡദേശത്തേയ്ക്ക്‌ ഹിന്ദി 
യുടെ ആസൂത്രിതമായ തള്ളിക്കയറ്റം ഉണ്ടായപ്പോള്‍ “ വടക്കങ്കുറുകാര്‍' ഒന്നും 
അറിയാത്ത ഭാവത്തില്‍ നോക്കിനിന്നതേയുള്ളൂ. തെക്ക്‌ കൈരളീമങ്കം ഹിന്ദി 
ബായിയെ വരവേല്‍ക്കാന്‍ ഒരുപക്ഷെ കൊടിതോരണങ്ങള്‍ ഒരുക്കിയിരിക്കാം. 
കാര്യം മണത്തറിഞ്ഞ മാത്രയില്‍ ഇറ്റ്റപ്പുലിയെപ്പോലെ ചാടിവീണ്‌ തെന്നി 
ന്ത്യന്‍ ഭാഷകളുടെ മാനവും ജീവനും രക്ഷിച്ചത്‌ തായ്ത്തമിഴ്‌ തന്നെ. ഇവിടെ 
മാതൃത്വം തീരുമാനിക്കാന്‍ ഒരു സോളമന്‍ ഇടപെടേണ്ടതുണ്ടോ? 


ചെറിയൊരു മാറ്റം 


അനുകരിക്കാതെയും കടപ്പെടാതെയും അനേക നുറ്റാണ്ടുകള്‍ 
എല്ലാ അര്‍ത്ഥത്തിലും തനിമ കാത്തുസൂക്ഷിച്ചുപോന്ന തമിഴ്മൊഴി ചെറു 
തായൊന്നു വഴിമാറിയത്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം ഭാരതമൊട്ടാകെ ആഞ്ഞടിച്ച കാല 
ത്താണ്‌. എന്നുവച്ച്‌ അപ്പോഴും മറ്റു ഭാഷകളില്‍ ഉണ്ടായതുപോലെ, തമിഴി 
ല്‍ അതൊരു പ്രളയമായി മാറിയില്ല. സംസ്കൃതത്തിലെ വിശിഷ്ടമായ രണ്ടു 
ഇതിഹാസങ്ങളും തമിഴ്‌ മക്കള്‍ക്കു പരിചയപ്പെടുത്താന്‍ അത്യാവശ്യമായതു 
ചെയ്യുകമാത്രം. നീണ്ടകാല ചരിത്രത്തിലെ എടുത്തുപറയാവുന്ന ഏക കട 
മെടുപ്പ്‌. പക്ഷെ ആ പരിഭാഷകളിലും തെളിഞ്ഞു കാണുന്നത്‌ തമിഴിന്റെ 
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വ്ൃക്തിമുദ്രതന്നെ. ആദികാവ്യവും അതോടൊപ്പം അതിന്റെ പരിഭാഷകളും 
അനുകരണങ്ങളുമായി ലോകത്തിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളിലും ഉണ്ടായിട്ടുള്ള രാമ 
കഥകളില്‍ കിട്ടാവുന്നതൊക്കെയും - മൊത്തത്തില്‍ മുന്നൂറില്‍പ്പരം - തേടി 
പ്പിടിച്ച്‌, അതിസൂക്ഷ്മമായി താരതമ്യപഠനം നടത്തിയ ബ്രസീല്‍ക്കാരന്‍ ഡോ. 
കാമില്‍ ബുല്‍ക്കേ എന്ന പാതിരി; അദ്ദേഹത്തിന്റെ “രാമകഥ” എന്ന വിഖ്യാ 
തമായ പ്രബന്ധത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌; ആദികാവ്യത്തിന്റെ പരി 
ഭാഷകളില്‍ ശ്രേഷ്ഠം തമിഴിലെ “കമ്പരാമായണം” തന്നെയെന്നത്രേ. എന്നല്ല, 
പല ഭാഗങ്ങളിലും വാല്മീകിയുടെ കൃതിയേക്കാള്‍ വൈശിഷ്ട്യം കമ്പരുടെ 
പരിഭാഷയ്ക്കുണ്ടെന്നുംകൂടി ഈ വൈദികന്‍ സമര്‍ത്ഥിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. സംസ്കൃ 
തത്തിലും ഹിന്ദിയിലും ഗവേഷണ ബിരുദങ്ങള്‍ നേടി, യഥാക്രമം പാറ്റ്നാ, 
അലഹബാദ്‌ എന്നീ സര്‍വ്വകലാശാലകളില്‍ ഈ വൈദികന്‍ “ ഡീന്‍” ആയി 
സേവനം അനുഷ്ഠിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നും ഇവിടെ ഓര്‍ക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. വില്ലിപുത്തു 
രാന്റെ “ വില്ലിഭാരതം' ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെട്ടിരുന്നെങ്കില്‍ അതും ഡോ. ബുല്‍ക്കെ 
യുടെ അകമഴിഞ്ഞ പ്രശംസയ്ക്കു പാത്രമായേനെ. 


അന്യഭാഷകള്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിലേയ്ക്കു കടക്കുന്നതിന്‌ അല്പം 
മുമ്പാണല്ലോ സാഹിത്യത്തില്‍ മലയാളത്തിന്റെ അരങ്ങേറ്റം. 
അജ്ഞാതകര്‍ത്തൃകമായ “രാമചരിതം” ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ ഉണ്ടായതാണെന്നു 
കരുതപ്പെടുന്നു. യുദ്ധകാണ്ഡം സംഗ്രഹിച്ചു പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ഈ 
കാവ്യം സൈനികര്‍ക്കു സമരവീര്യം ഉത്തേജിപ്പിക്കാനായി ഏതോ ഒരു 
രാജാവ്‌ എഴുതിയതായിരിക്കാമെന്ന്‌ അനുമാനിക്കുന്നവരുണ്ട്‌. ഇതില്‍ യുക്തി 
യുടെ പിന്‍ബലം കുറവാണ്‌. സാഹിത്യവും സംഗീതവും പൊതുവില്‍ 
സൈനികര്‍ക്ക്‌ അത്ര താല്പര്യമുള്ള വിഷയങ്ങളല്ലല്ലേ. തന്നെയുമല്ല അക്കാ 
ലത്ത്‌ സൈന്യത്തില്‍ സിംഹഭാഗവും അക്ഷരവിഹീനരും ആയിരുന്നു. 
രാമായണം മുഴുവന്‍ വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തതില്‍ യുദ്ധകാണ്ഡം ഒഴികെയുള്ള 
ഭാഗങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടതാണെന്നും വരാം. പിന്നീട്‌ കണ്ണശ്ശന്മാര്‍ എഴുതിയ കൃതി 
കളാണ്‌ ഭാഷയില്‍ ആദ്യമായി മേല്‍വിലാസം ചാര്‍ത്തപ്പെട്ടുകിട്ടിയ സാഹി 
ത്യം. മാധവപ്പണിക്കര്‍, ശങ്കരപ്പണിക്കര്‍, രാമപ്പണിക്കര്‍ എന്നിങ്ങനെ കണ്ണശ്ശ 
ന്മാര്‍ മൂവരില്‍ മൂന്നാമനാണ്‌ കാലത്തെ അതിജീവിച്ച കവി. ആശയപര 
മായും സാഹിത്യപരമായും വാല്മീകി രാമായണത്തിന്റെ മഹിമ പരമാവധി 
നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ട്‌ രാമപ്പണിക്കര്‍ സ്വത്രന്തമായി നിര്‍വ്വഹിച്ച പരിഭാഷയെ 
മലയാളസാഹിതൃത്തിലെ ശുക്രനക്ഷത്രമെന്നു വിശേഷിപ്പിക്കാം. കണ്ണശ്ശന്മാ 
രുടെ കൃതികളില്‍ തമിഴിന്റെ അതിപ്രസരം രാമചരിതത്തെ അപേക്ഷിച്ചു 
കുറവാണെങ്കിലും ഭാഷാശൈലിയില്‍ മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നതു തമിഴുതന്നെ. 
കണ്ണശ്ശന്മാര്‍ക്കുശേഷം ഭാഷയിലുണ്ടായ വളര്‍ച്ചയുടെ സ്വഭാവം അജ്ഞാത 
കര്‍ത്തൃകമായ “പയ്യന്നൂര്‍ പട്ടോല”, ചെറുശ്ശേരിയുടെ “കൃഷ്ണഗാഥ” എന്നീ 
കാവ്യങ്ങളില്‍ പ്രകടമാകുന്നു. മനുഷ്യകഥാഗന്ധിയായ ഇതിവൃത്തം 
മുന്‍നിര്‍ത്തി സാഹിത്യത്തില്‍ ആദ്യം ഉണ്ടായ കാവ്യം എന്ന മേന്മ . പയ്യ 
ന്നൂര്‍ പട്ടോല' യ്ക്കുണ്ട്‌. 


പഴയ കൃതികളിലെ ഭാഷ 


മലയാളത്തില്‍ സാഹിത്യം അരങ്ങേറിയിട്ട്‌ ഏഴു നൂറ്റാണ്ടിലധികം 
ആയിട്ടില്ലെന്നാണ്‌ ലഭ്യമായ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. മറ്റൊരു തര 
ത്തില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, ചെന്തമിഴ്‌ സാഹിത്യത്തിന്റെ സുവര്‍ണ്ണകാലം കഴി 
ഞ്ഞാണ്‌ ഇവിടെ സാഹിത്യം പിച്ചവച്ചു തുടങ്ങിയത്‌. സാഹിത്യമെന്നു പേരിനു 
പറയാമെന്നല്ലാതെ, പഴയ തമിഴ്കാവ്യങ്ങളില്‍ കാണുന്ന ആശയമഹിമയോ 
പുതുമയോ വൈവിധ്യമോ നമ്മുടെ പഴയ കൃതികളില്‍ നിഴലിച്ചിട്ടുപോലു 
മില്ല. ഇതിഹാസങ്ങള്‍ ഒരു ചടങ്ങെന്നവണ്ണം സംഗ്രഹിച്ചോ ഭാഗികമായോ 
പരിഭാഷപ്പെടുത്തുക മാത്രം. ഇവയിലെ ഭാഷാരീതി ആദൃഘട്ടത്തില്‍ തമി 
ഴിന്റെ അംശം ഏറിയും കാലക്രമേണ കുറഞ്ഞും കാണപ്പെടുന്നു. ഭാഷ 
തമിഴില്‍നിന്നു വേര്‍പെട്ടുവന്നതിന്റെ പ്രതിഫലനമാണ്‌ രാമചരിതം, കണ്ണശ്ശ 
രാമായണം, കൃഷ്ണഗാഥ എന്നീ കൃതികളില്‍ ദൃശ്യമാകുന്നത്‌. സാഹിത്യ 
പദവിയില്‍ സ്ഥാനം പിടിച്ചിട്ടില്ലെങ്കിലും കൊച്ചിയിലും അതിന്റെ തെക്കന്‍ 
പ്രദേശങ്ങളിലും ക്രിസ്തുമത പ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന വിദേശപാ 
തിരിമാര്‍ മീന്‍പിടുത്തക്കാരായ ലത്തീന്‍ കത്തോലിക്കരുടെ ഉപയോഗത്തി 
നായി ജനകീയഭാഷയില്‍ എഴുതിയ ചവിട്ടുനാടകങ്ങള്‍ ഉടനീളം തമിഴ്മയ 
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മാണ. 


മലയാളം എന്ന പദം ആദ്യം ദേശനാമമായിട്ടാണല്ലേോ ഉപയോഗിച്ചി 
രുന്നത്‌. അക്കാലത്ത്‌ ഭാഷയുടെ പേര്‌ തമിഴെന്നും പിന്നീട്‌ മലയാളനാട്ടിലെ 
തമിഴ്‌ എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ മലയാം തമിഴെന്നും ആയിരുന്നു. മണിപ്രവാള 
സാഹിത്യം വികസിച്ചശേഷം അതിന്റെ ലക്ഷണഗ്രന്ഥം എന്ന നിലയ്ക്കു 
സംസ്കൃതത്തില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട “ലീലാതിലക ത്തില്‍ “ഭാഷ” യെന്നാല്‍ “കേര 
ഉഭാഷ'യെന്നാണു വ്യക്തമാക്കിയിരിക്കുന്നത്‌. മലയാളമെന്ന പേര്‌ ഭാഷയ്ക്ക്‌ 
അക്കാലത്തുണ്ടായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ ഈ പരാമര്‍ശത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 
ഭാഷ വളരെ വികസിച്ച ശേഷം ഉണ്ടായ തുള്ളലുകളിലും തമിഴെന്നും കേര 
ഉഭാഷയെന്നുമാണ്‌ നമ്പ്യാര്‍ കുറിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ചുരുക്കത്തില്‍, പഴയ കൃതിക 
ളിലെ പരാമര്‍ശങ്ങളും ഭാഷയുടെ പ്രകൃതവും വെളിപ്പെടുത്തുന്നതു മല 
യാളത്തിന്റെ ഉല്പത്തിയെപ്പറ്റി ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടും ഡോ. കാല്‍ഡ്വലും കേരള 
പാണിനിയും രേഖപ്പെടുത്തിയ അഭിപ്രായത്തിന്‌ അനുകൂലമായിട്ടാണ്‌. 


മലയാളം തമിഴില്‍നിന്നുണ്ടായതാണെന്നതിനു തെളിവായി ഡോ. 
കാല്‍ഡ്വല്‍ കിഴക്ക്‌, മേക്ക്‌ എന്നീ രണ്ടു പദങ്ങളുടെ വികലപ്രയോഗമാണ്‌ 
കാണിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ഉദാഹരണം കുറഞ്ഞുപോയതുകൊണ്ടാകാം ഭാഷാഭിമാ 
നികള്‍ അതിന്റെ നേര്‍ക്കു കണ്ണടച്ച്‌ ഇരുട്ടാക്കിയത്‌. ഇത്തരത്തില്‍ പനി, മന 
പ്പൂര്‍വ്വം, തെന്റല്‍, ബാധകം എന്നിങ്ങനെ അനേകം തലതിരിഞ്ഞ പ്രയോഗ 
ങ്ങള്‍ മലയാളത്തിലുണ്ട്‌. തമിഴില്‍ കാച്ചല്‍ അഥവാ ജ്വരം എന്നു പറയുന്ന 
തിനു പകരം പനി എന്നാണ്‌ മലയാളത്തില്‍ പറയാറ്‌. പനി എന്ന പദത്തിന്റെ 


ഉനുവരീ - ഒടിച്ച്‌ ക്ട്‌ 


അര്‍ത്ഥം മഞ്ഞ്‌, തണുപ്പ്‌, കുളിര്‌ എന്നൊക്കെയാണല്ലോ. ജ്വരം ബാധിച്ച 
യാള്‍ക്ക്‌ കുളിരും ഉണ്ടാകാം. പക്ഷേ അത്‌ തീപോലെ 
പൊള്ളുന്ന” താകില്ലല്ലേോ. മനസ്സിനെ മുന്‍നിര്‍ത്തി അഥവാ ആത്മാര്‍ത്ഥമായി 
എന്ന വാച്യാര്‍ത്ഥത്തില്‍തന്നെ മന:പൂര്‍വ്വം എന്ന തമിഴില്‍ പ്രയോഗിക്കു 
മ്പോള്‍ കടകവിരുദ്ധമായ അർത്ഥത്തിലാണു മലയാളത്തിലെ പ്രയോഗം. 
തെക്കന്‍കാറ്റിനാണ്‌ തമിഴില്‍ തെന്റല്‍ എന്നുപറയുന്നത്‌. (നാലു ദിശകളില്‍ 
നിന്നുള്ള കാറ്റിന്‌ തമിഴില്‍ പ്രത്യേകം പേരുകളുണ്ട്‌). തെന്റലിന്റെ തത്ഭവ 
മായ തെന്നല്‍ മലയാളത്തില്‍ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌ ഇളങ്കാറ്റ്‌ എന്ന അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലാണ്‌. അന്യനാട്ടില്‍ പിറന്ന ഭാഷ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്നിടത്താണ്‌ 
ഇത്തരം പ്രമാദങ്ങള്‍ പിണയുക. സമയത്തിനും സന്ദര്‍ഭത്തിനും ചേരാത്ത 
അഭിവാദ്യങ്ങള്‍ ഇംഗ്ലീഷില്‍ മൊഴിയുന്നതും മാധവി സാഠനെന്നും മറിയാമ്മ 
സാഠനെന്നും മറ്റും സംബോധനചെയ്യുന്നതും ഈ പ്രവണതയുടെ വേറിട്ട പതി 
പ്പുകളാണ്‌. 

ഭാഷാപിതാവ്‌ - ഒരു മിഥ്യ 


മലയാളഭാഷയുടെ പിതാവ്‌ ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടോ ഏ.ആര്‍.രാജ 
രാജവര്‍മ്മയോ ആണെന്ന്‌ ആലങ്കാരികമായി പറയാം. കാരണം, ഭാഷയെ 
ഈ നിലയില്‍ എത്തിച്ചതില്‍ ഇരുവര്‍ക്കും നിര്‍ണ്ണായകമായ പങ്കുണ്ട്‌. 
എന്നാല്‍ ഭാഷയ്ക്കും സാഹിത്യത്തിനും സംസ്ക്കാരത്തിനും ദോഷമല്ലാതെ 
ഗുണകരമായി ഒന്നും ചെയ്തിട്ടില്ലാത്ത എഴുത്തച്ഛന്‍ എന്ന കല്പിതനാമാ 
വിനെയാണ്‌ ഭാഷയുടെ പിതാവെന്നും യുഗ്രസഷ്ടാവെന്നും മറ്റും വാഴ്ത്തു 
ന്നത്‌. ഭാരതീയ സാഹിത്യത്തിലെ വിശിഷ്ടമാതൃകയായി ഇന്നും മാനിച്ചു 
പോരുന്ന വാല്മീകിരാമായണം ഉപേക്ഷിച്ചിട്ട്‌ സാഹിത്യഗന്ധം അശേഷം 
ഏശിയിട്ടില്ലാത്ത അദ്ധ്യാത്മരാമായണം പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയ ആളെ കവി 
എന്നല്ല കപി എന്നാണു വിശേഷിപ്പിക്കേണ്ടത്‌. ബ്രാഹ്മണരെ ഭുദേവന്മാരാ 
ക്കുകയും അവര്‍ക്ക്‌ ദൈവത്തേക്കാള്‍ ശക്തിയുണ്ടെന്നും മറ്റുള്ളവരൊ 
ക്കെയും ബ്രാഹ്മണരെ എല്ലാ വിധേനയും സേവിക്കാനായി സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ട 
വരാണെന്നും സ്ഥാപിക്കുകയായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ ലക്ഷ്യം. 


സാമാന്യം ദീര്‍ഘമായ ഒരു കാവ്യം ആദ്യന്തം ലളിതമായ ഭാഷ 
യില്‍ ചെറുശ്ശേരി എഴുതിയത്‌ എഴുത്തച്ഛനും മുമ്പഠണല്ലോ. എന്നാല്‍ എടു 
ത്താല്‍ പൊങ്ങാത്ത സംസ്കൃതത്തിന്റെ ഭാരം ഭാഷയ്ക്കുമേല്‍ കയറ്റിവയ്ക്കു 
കയും ഭാഷയെ സംസ്കൃതത്തിന്റെ ദാസ്യവൃത്തിക്കു നിയോഗിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നതിലായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ കമ്പം. ലളിതസുന്ദരമായ ഭാഷയില്‍ 
എഴുതിയ ദീര്‍ഘമായ വര്‍ണ്ണനകളും കിളിപ്പാട്ടുകളില്‍ ഉണ്ടെന്നത്‌ നിഷേധി 
ക്കാനാവില്ല. പല ഭാഷകൊണ്ടു ദീവാളി കുളിക്കുംപോലെ സന്ദര്‍ഭത്തിനും 
ഓചിത്യത്തിനും ഒട്ടും ഇണങ്ങാതെ നിബന്ധിച്ചിട്ടുള്ള ഈ വര്‍ണ്ണനകള്‍ 
തികച്ചും അധികപ്പറ്റായിട്ടാണ്‌ അനുഭവപ്പെടുക. ഭാഷയില്‍ എന്തൊക്കെ 


വര്‍ജ്ജിക്കേണ്ടതായിട്ടുണ്ടോ അതൊക്കെ കിളിപ്പാട്ടുകളില്‍ കുടിയിരുത്തപ്പെ 
്ടിട്ടുണ്ട്‌. പല പദങ്ങളും അര്‍ത്ഥം അറിയാതെപോലും പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നു. 
ഉദാ: വെല്ലവും ശര്‍ക്കരയും, മധുവും തേനും ഒരേ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ചേര്‍ത്തു 
(പ്രയോഗിക്കുമ്പോള്‍ വ്യത്യസ്ത പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ പ്രതീതിയാണ്‌ ഉണ്ടാകു 
ന്നത്‌. കുരങ്ങന്റെ കയ്യില്‍ കിട്ടിയ പൂമാലപോലെയാണ്‌ ഈ “പിതാവ്‌” 
ഭാഷയെ കൈകാര്യം ചെയ്തിരിക്കുന്നത്‌. ഭക്തിയുടെയും അന്ധവിശ്വാസ 
ത്തിന്റെയും പുകമറയില്‍ വായനക്കാര്‍ ഈ ദോഷങ്ങള്‍ കാണാതെയും 
പോകുന്നു. ഭൂദേവവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ “ഒളിസേവ'യും “സംബന്ധവും” മോക്ഷ 
ദായകമായ പുണ്യകര്‍മ്മമാണെന്നു പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ “മഹാഭാരതം” 
ഭീഷ്മപര്‍വത്തില്‍: 


“ശൂദ്രനു ഭാഗിനേയന്‍ പിണ്ഡകര്‍ത്താവായതു 

ശൂദ്രനു ഗതിവരുത്തിടുവാനെളുതല്ലോ”” - എന്നും 

“ആരണര്‍ക്കൊരു ദു:ഖം കാണുമ്പോളതു തീര്‍പ്പാന്‍ 

പ്രാണത്യാഗവും ചെയ്തു സല്‍ഗതി ലഭിക്കേണം” എന്നും 

ഈ കവി ആത്മീയതയുടെ മറപിടിച്ചു ചെയ്ത ഉപദേശത്തില്‍ പതി 
യിരുന്ന ലക്ഷ്യം ജനം അറിഞ്ഞില്ല. എന്നല്ല, ഇന്നും ഈ കവി നവോത്ഥാന 
നായകനായും യുഗ്രസഷ്ടാവായും ഈശ്വരതുല്യനായും വാഴ്ത്തപ്പെടു 
കയും ചെയ്യുന്നു. മലയാളത്തിന്റെ മഹിമ! ഇതൊക്കെ ഓര്‍ത്തിട്ടാകാം; 

““ഇത്തറവാടിത്ത ഘോഷണത്തെപ്പോലെ 

വൃത്തികെട്ടിട്ടില്ല മറ്റൊന്നുമൂഴിയില്‍” - എന്ന്‌ ഇടശ്ശേരി പ്രഖ്യാപിച്ചത്‌. 
പാതിരിമലയാളം 


എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലശേഷം, പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ മതപരമായ 
(പവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കായി പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഇവിടെ എത്തിയ 
അനേകം വൈദികര്‍; അവരുടെ പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡലങ്ങളിലും അതുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട ജീവിതത്തുറകളിലും, കണ്ട ഭാഷാദാരിദ്ര്യം യുദ്ധകാലാടിസ്ഥാ 
നത്തിലെന്നപോലെ, മണ്ണിന്റെ മണവും ജീവിതത്തിന്റെ തുടിപ്പുമുള്ള നിര 
വധി പദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി പരിഹരിച്ചു. പട്ടക്കാരന്‍, പാതിരി, മെത്രാന്‍, പുണ്യാ 
ളന്‍, കുരിശ്‌, കാശുരൂപം, കപ്യാര്‍, ചെമ്മദോര്‍, കുര്‍ബാന, കൂദാശ, ഓശാ 
ന, ആമേന്‍, കൈക്കൊള്ളപ്പാട്ട്‌, വെഞ്ചരിപ്പ്‌, വണക്കമാസം, കമ്മീസ, കളസം, 
കുപ്പായം, വെന്തീങ്ങ, കുഴിമാടം, മനസ്സമ്മതം, വിളിച്ചുചൊള്ല്‌ - ഇങ്ങനെ 
എത്രയോ പദങ്ങള്‍! എന്നാല്‍ നാട്ടില്‍ ജനകീയ ഭരണം എത്തിയശേഷം 
സര്‍ക്കാരിന്റെ ചെലവില്‍ ഭാഷയെയും സാഹിത്യത്തെയും സംസ്ക്കാര 
ത്തെയും ഒക്കെ ഉദ്ധരിക്കാന്‍ (ആരെയൊക്കെയോ കുടിയിരുത്താനും) 
ഏതാനും സ്ഥാപനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുകയും അവയുടെ നടത്തിപ്പിനായി കുറേ 
കെങ്കേമന്മാരെ അവരോധിക്കയും ചെയ്തല്ലോ! ആ സ്ഥാപനങ്ങളുടെ പേരു 


ഓനുവരീ . ലര്‍്രച്ച്‌ പക്‌ 


കളോ അവയുടെ ചുമതലക്കാരുടെ ഓദ്യോഗിക നാമധേയങ്ങളോ മലയാ 
ളീകരിക്കാന്‍ ഇതേവരെ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. ആംഗലപ്പേരുകള്‍ അലങ്കാരമാക്കി 
ചരിതാര്‍ത്ഥരാകുന്നു; വിദ്വാന്മാര്‍! പണ്ട്‌ ആര്‍ക്കോ എവിടേയോ ആല്‍ 
കിളിര്‍ത്തതുപോലെ! ബഹുഭാഷാപണ്ഡിതനെന്നു പെരുമ നേടിയ എന്‍.വി. 
കൃഷ്ണവാര്യര്‍ക്കുപോലും, കുറേ ആക്ഷേപങ്ങള്‍ കേട്ടശേഷം ചെയ്യാനാ 
യത്‌ “ലാംഗ്വേജ്‌ ഇന്‍സ്റിറ്റ്യൂട്ട്‌” “ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌" ആക്കുക മാത്രമാണ്‌. 
പദദാരിദ്ര്യം മാറ്റാന്‍ ഇനിയും വഴികളുണ്ട്‌. കുറേ പണ്ഡിതന്മാരെ വച്ച്‌ ശത 
കങ്ങള്‍ കാത്തിരുന്നു ഖജനാവു മുടിക്കേണ്ടതില്ല. ജര്‍മ്മനിയില്‍നിന്നോ ഇറ്റ 
ലിയില്‍നിന്നോ മറ്റോ ഒരു സായിപ്പിനെ വരുത്തി കാര്യം ഏല്‍പ്പിക്കുക. 
കുറഞ്ഞ ചെലവില്‍, ചുരുങ്ങിയ സമയത്തിനകം കാര്യം ശുഭമാകും. മല 
യാളത്തിനു മറ്റു ഭാഷകള്‍ക്കൊപ്പമോ മീതെയോ തലയുയര്‍ത്തി 
നില്‍ക്കാനും കഴിയും. 


അല്പം അധിക്പറ്റ്‌ 


ഭാഷയെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ അതിലെ സാഹിത്യ-വൈജ്ഞാ 
നിക ഗ്രന്ഥങ്ങളേക്കാള്‍ ഗൌരവമായി പരിഗണിക്കേണ്ടത്‌ ഭാഷയുടെ ജീവാ 
ത്മാവും പരമാത്മാവുമായി കരുതേണ്ടുന്ന വ്യാകരണവും നിഘണ്ടുവുമാ 
ണല്ലോ. ഭാഷയുടെ മാറ്റത്തിനു മുന്നില്‍ “ കേരളപാണിനീയം” കാലഹരണ 
പ്പേട്ടിരിക്കുന്നു. പുതിയ വ്യഠാകരണത്തിനായി വേഴാമ്പലിനെപ്പോലെ ഭാഷ 
കാത്തിരിക്കുകയാണ്‌. ശ്രീകണ്ഠേശ്ചരത്തിന്റെ മലയാള നിഘണ്ടുവിന്‌ 
ഇനിയും നീണ്ട ആയുസുണ്ട്‌. നിഘണ്ടുവിന്റെ കാര്യത്തില്‍ നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കി 
ടയില്‍ മാത്രം സംഭവിക്കുന്ന രണ്ടു മഹാസംഭവങ്ങള്‍ പോയ നുറ്റാണ്ടില്‍ 
ഉണ്ടായി. സി.മാധവന്‍പിള്ളയുടെ ഇംഗ്ലീഷ്‌-മലയാള നിഘണ്ടുവും വെട്ടം 
മാണിയുടെ “പുരാണ നിഘണ്ടുവും”. ഇവയില്‍ ആദ്യത്തേത്‌ പിറന്ന മാത്ര 
യില്‍ത്തന്നെ ഒരു പെരുങ്കഴുകനാല്‍ റാഞ്ചപ്പെട്ടു. അക്ഷരലോകത്തിലെ അരും 
കൊല! ആ കഴുകന്റെ ഉച്ഛിഷ്ടമാണ്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ - മലയാളം നിഘണ്ടു എന്ന 
പേരില്‍ ഇപ്പോള്‍ വിപണിയില്‍ കിട്ടുന്നത്‌. കാരൂരും കൂട്ടരും പട്ടിണിപിടിച്ചു 
പടുത്തുയര്‍ത്തിയ സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണസംഘത്തെ ആരുമ 
റിയാതെ കീശയിലൊതുക്കിയവര്‍ക്കുണ്ടോ സി.മാധവന്‍പിള്ളയെ ചാക്കിലാ 
ക്കാന്‍ പ്രയാസം! “പുരാണ നിഘണ്ടു” വിന്‌ അങ്ങനെയൊരു ദുര്യോഗം ഉണ്ടാ 
യില്ലെങ്കിലും നമ്മുടെ പണ്ഡിതലോകവും സാഹിത്യ അക്കാദമിയും 
സര്‍ക്കാരും മറ്റും വെട്ടംമാണിയുടെ ഗ്രന്ഥത്തിനു കറിവേപ്പിലയുടെ വില 
പോലും കല്പിക്കാത്തതു വലിയ ചോദ്യച്ഛിന്നമായി നില്‍ക്കുന്നു. 

മാതൃഭാഷയോടുള്ള മനോഭാവത്തിന്റെ ഒരു വ്യത്യസ്തവശം ഇവി 
ടെയും ഓര്‍ത്തുപോകുന്നു. പട്ടംതാണുപിള്ളയുടെ ആദ്യ മ്രത്രിസഭയില്‍ 
ധനകാര്യമ്രന്തിയും വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത ആദര്‍ശ ജീവിതത്തില്‍ ഏറെ 
ശ്രദ്ധേയനുമായിരുന്ന പി.എസ്‌.നടരാജപിള്ളയുടെ പിതാമഹന്‍, സുന്ദരംപിള്ള 


റ പ 
ടാ 


ആലപ്പുഴയില്‍ ന്യായാധിപനായി കഴിയുന്ന കാലത്ത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മാതൃ 
ഭാഷയായ തമിഴില്‍ എഴുതിയതാണ്‌ “മനോന്മണീയം” എന്ന നാടകം. ഈ 
നാടകത്തിനും അതിന്റെ കര്‍ത്താവിനും തമിഴ്നാട്ടില്‍ അതിമഹത്തായ ഒരു 
സ്മാരകം ഉണ്ടായി. തിരുനെല്‍വേലിയിലെ “മനോന്മണീയം സുന്ദരനാര്‍ 
പല്‍ക്കലൈ കഴകം” (പല്‍ക്കലൈ കഴകം എന്നാല്‍ സര്‍വ്വകലാശാല 
എന്നര്‍ത്ഥം). സി.മാധവന്‍പിള്ളയും വെട്ടംമാണിയും കേരളത്തില്‍ ഇരുന്നു 
കൊണ്ടാണെങ്കിലും അവരുടെ നിഘണ്ടുക്കള്‍ തമിഴില്‍ എഴുതിയിരുന്നെ 
ങ്കില്‍ തമിഴ്നാട്ടില്‍ ഇരുവര്‍ക്കും അവരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്കും ശാശ്വതപ്രതിഷ്ഠ 
കിട്ടിയേനെ. ആളും തരവും നോക്കിയാണല്ലോ ഇവിടെ ഭാഷാസ്‌നേഹം 
ഉണരുക! ി 


൪, 
വി വ ക്യ 


൫. 


കവിത 
| ി 
ശ്രരവ്യസ൯സ 
പ്രമോദ്‌ പുനലൂര്‍ 


കവിത ലഹരിയും ലഹരി കവിതയുമായവന്‍ 
തെരുവില്‍ ഉറവ കണ്ടവന്‍ 

ചെന്തീയില്‍ കടഞ്ഞെടുത്ത കുങ്കുമപ്പൂവ്‌ 
മുളന്തണ്ടിനെ രാകിമിനുക്കി 
കൊടിമരങ്ങളെ നുള്ളിരസിച്ച്‌ 
കൊടുംതമസ്സിന്‌ സലാംവച്ച്‌ പോയവന്‍ 
ഉന്‍മാദത്തിനു വിഷപ്പുക ഈട്ടി 
നിനവുകള്‍ക്കും പേക്കിനാവ്‌ നല്‍കി 
കാലത്തിനു കണ്ണടവച്ച്‌ കടന്നുപോയി. 
ഇനിയാരുണ്ടാകും? 

നരകത്തിലെ പുനുള്ളാന്‍ 
പൂമ്പൊടികളെ അഗ്നിക്കു നേദിക്കാന്‍ 

നീ ബാക്കിവെച്ചത്‌ തലയില്‍ കമഴ്ത്താന്‍ 
എങ്കിലും കാത്തിരിക്കുന്നു 
മദഗന്ധത്തിന്റെ തറ്റുടുത്ത്‌ 
കോമ്പല്ലുകളുടെ ആലിംഗനം നുകര്‍ന്ന്‌ 
ആത്മാക്കളുടെ ഉമ്മറക്കോലായില്‍ 
വെയിലുതിന്നൊരു പക്ഷി 


* കവി അയ്യപ്പന്‍ 


ഭൂനുവരീ - ഒച്ച്‌ പക്‌ 


വാമൊഴിക്കഥകള്‍ 


ഹപരസംഹിത 
പുന൪ക്നകകള്‍ 


മനോജ്‌ 


ജഞ്ഞാനാംബിക വീണ്ടും കഥ പറഞ്ഞുതുടങ്ങി 


മുപ്പത്തിനാലാമത്തെ കഥ : തികച്ചും സ്വാഭാവികം 
ക്ഷത്രജന്‍ അടുത്ത കഥയിലേക്കു പ്രവേശിച്ചു. 


ഇനി നമ്മള്‍ കല്ലടിക്കോടിലേക്കാണ്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. കല്ലടിക്കോ 
ടന്‍ മലയുടെ തലയെടുപ്പ്‌ മനുഷ്യന്റെ ആദിമചരിത്രത്തിലേക്കുവരെ നീളു 
ന്നതാണ്‌. പച്ചപ്പിന്റെ സമൃദ്ധിയാണ്‌ കല്ലടിക്കോടിന്റെ പ്രത്യേകത. നെല്ലും 
കിഴങ്ങുവര്‍ഗ്ഗങ്ങളും ഇപ്പോഴും അവിടത്തെ കാര്‍ഷികവിളകളാണ്‌. റബ്ബറിനും 
പ്രമുഖസ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. പാലക്കാടന്‍ കാറ്റിന്റെ വരള്‍ച്ച കല്ലടിക്കോടിലേക്ക്‌ 
എത്തുന്നില്ല. ഇരമ്പി പെയ്യുന്ന മഴയും നാടുകുലുക്കുന്ന കാറ്റും കല്ലടിക്കോ 
ടിന്റെ സവിശേഷതയായി ഇന്നും തുടരുന്നു. 

കല്ലടിക്കോടിലെ പ്രമുഖ തറവാടായ അതിരാത്തു വീട്ടിലേക്കാണ്‌ 
ഇനി നമ്മള്‍ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. അതിരാത്തുവീടിന്റെ പ്രത്യേകത അവിടെ 
എക്കാലത്തും ആളെണ്ണം കുറവാണ്‌. രണ്ടില്‍ കൂടുതല്‍ കുട്ടികളെ അതിരാ 
ത്തുവീട്ടില്‍ ആരും പ്രസവിക്കാറില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ സമ്പന്നമായ അവസ്ഥയെ 
എക്കാലത്തും നിലനിര്‍ത്താന്‍ അതിരാത്തുവീട്ടുകാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. 


ഇപ്പോള്‍ അതിരാത്തു വീട്ടിലെ താമസക്കാര്‍ ലക്ഷ്മിദേവിയും മക്ക 
ളായ ദിനേശനും സരയുവുമാണ്‌. ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ അച്ഛനായ ബാലരാ 
മനെക്കുറിച്ച്‌ പറയുമ്പോള്‍ ഇപ്പോഴും കല്ലടിക്കോട്ടുകാര്‍ ഭവ്യതയോടെ 
ശബ്ദം താഴ്ത്തുന്നു. കൊല്ലാനും വീട്‌ കുളംതോണ്ടാനും അധികാരമുണ്ടാ 
യിരുന്നെങ്കിലും നിഷ്ഠൂരകൃത്യങ്ങളൊന്നും അയാള്‍ ചെയ്തില്ല. നാട്ടുകാ 
രേയും തന്റെ പണിക്കാരേയും അയാള്‍ എപ്പോഴും സഹായിച്ചു. അതിരാത്തു 
വീട്ടുമുറ്റത്തുവെച്ചാണ്‌ നാട്ടുകാര്‍ തമ്മിലുള്ള സ്പര്‍ദ്ധകളെല്ലാം അവസാ 
നിച്ചിരുന്നത്‌. അതിരാത്തു കാരണവരുടെ വാക്കുകള്‍ ന്യായവിധിയായി കല്ല - 
ടിക്കോടുകാരുടെ ജീവിതത്തെ നിര്‍ണ്ണയിച്ചു. മാറിയ കാലത്തില്‍ കോടതി 
കള്‍ നീതി നടപ്പിലാക്കുന്നെങ്കിലും ഇപ്പോഴും ചിലര്‍ തര്‍ക്കങ്ങള്‍ പറഞ്ഞു 
തീര്‍ക്കാന്‍ വേണ്ടി അതിരാത്തു വീട്ടില്‍ എത്താറുണ്ട്‌. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ലക്ഷ്മീദേവിയുടെ കുട്ടിക്കാലത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങാം. 


റ പ 
ടട 


ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെ പത്താന്തരം ജയിച്ചെങ്കിലും ബാലരാമന്‍ 
ലക്ഷ്മിദേവിയെ തുടര്‍ന്നു പഠിക്കാന്‍ അനുവദിച്ചില്ല. സ്ത്രീകള്‍ വീട്ടുകാ 
ര്യങ്ങള്‍ നോക്കി നടത്തിയാല്‍ മതിയെന്നാണ്‌ അയാള്‍ പറഞ്ഞത്‌. അച്ഛന്റെ 
വാക്കുകളെ അനുസരിച്ച ലക്ഷ്മീദേവി പാരമ്പരൃത്തിന്റെ ക്രമനിയമങ്ങളെ 
ഇടംതെറ്റാതെ സൂക്ഷിച്ചു. 


പതിനെട്ടാം വയസ്സിലാണ്‌ ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ വിവാഹം നടക്കുന്നത്‌. 
തിക്കോടിക്കാരനായ സീതാരാമന്‍ പാലക്കാട്ടെ കൃഷ്ണ നേഴ്‌സിംഗ്‌ ഹോമിലെ 
ഡോക്ടറായിരുന്നു. പെണ്ണുകാണാന്‍ വന്ന സീതാരാമനെ ഒറ്റനോട്ട 
ത്തില്‍ത്തന്നെ അവള്‍ക്ക്‌ ഇഷ്ടപ്പെട്ടു. നീണ്ട അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കുശേഷം 
സീതാരാമനെ മരുമകനായി സ്വീകരിക്കാന്‍ ബാലരാമന്‍ തയ്യാറായി. തറവാ 
ടുമഹിമയും സ്വഭാവഗുണവും സീതാരാമന്‌ വേണ്ടുവോളമുണ്ട്‌. 


അതിരാത്തു തറവാട്ടുകാരുടെ പ്രത്യേകത അവിടെ വിവാഹം കഴി 
' ക്കുന്നവര്‍ പിന്നീട്‌ ഒരിക്കലും ജനിച്ച വീടിന്റെ ഭാഗമാകുന്നില്ല എന്നതാണ്‌. 
സീതാരാമനും സന്തോഷത്തോടെ അതിരാത്തു തറവാട്ടുകാരുടെ രീതികളെ 
സ്വീകരിക്കുന്നു. സല്‍സ്വഭാവിയായ മരുമകനുവേണ്ടിയും മകളുടെ ഭാവിയെ 
കരുതിയും യഥേഷ്ടം പണം ചെലവഴിക്കാന്‍ ബാലരാമന്‍ തയ്യാറാകുന്നു. 
കുടുംബത്തില്‍ ഒരു ഡോക്ടര്‍ ഉണ്ടാകുക നാടിനും വീടിനും അഭിമാനമാ 
ണെന്ന്‌ അയാള്‍ എപ്പോഴും പറഞ്ഞു. 

ലണ്ടനില്‍ ഉപരിപഠനം നടത്തണമെന്ന്‌ സീതാരാമന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ 
വേര്‍പാടിനെ ഓര്‍ത്ത്‌ ലക്ഷ്മിദേവി കരഞ്ഞു. യൂറോപ്യന്‍മാരുടെ അതിരു 
കളില്ലാത്ത ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചറിവുള്ള ബാലരാമന്‍ മരുമകന്റെ യാത്ര 
തടയാന്‍ പരമാവധി ശ്രമിച്ചു. സീതാരാമന്റെ കുടെ ലക്ഷ്മിദേവിയും ചേര്‍ന്ന 
പ്പോള്‍ ബാലരാമന്റെ എതിര്‍പ്പുകളെല്ലാം അവസാനിച്ചു. 


ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ വിവാഹത്തിനുശേഷം നാലുവര്‍ഷം കഴിഞ്ഞാണ്‌ 
സീതാരാമന്‍ ലണ്ടനിലേക്കു പോകുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ ലക്ഷ്മിദേവി രണ്ടു കുട്ടി 
കളുടെ അമ്മയാണ്‌. മൂത്തത്‌ ദിനേശന്‍. അവനു താഴെയാണ്‌ രണ്ടു വയ 
സ്സുകാരി സരയു. 


ഒരു വേനല്‍ക്കാലത്ത്‌ സീതാരാമന്‍ ബോംബയിലേക്ക്‌ ഒലവക്കോ 
ട്ടുനിന്ന്‌ തീവണ്ടി കയറി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ വിമാനത്തില്‍ ലണ്ടനില്‍ എത്തി. 
ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ മാസത്തില്‍ രണ്ടു കത്തുകള്‍ സീതാരാമന്‍ ലക്ഷ്മിദേ 
വിയ്ക്ക്‌ അയച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. പിന്നീട്‌ രണ്ടോ മൂന്നോ മാസങ്ങള്‍ കഴിയു 
മ്പോഴാണ്‌ അയാളുടെ കത്തു വരുക. എങ്കിലും ലക്ഷ്മീദേവി മാസത്തില്‍ 
രണ്ടു കത്തുകള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ അയച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. സീതാരാമന്റെ കത്തു 
കളുടെ ഇടവേള നീണ്ടുനീണ്ടു അവസാനം യാതൊരു വിവരവും ഇല്ലാതായി. 

സീതാരാമനെക്കുറിച്ച്‌ ബാലരാമന്‍ നിരന്തരം അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടി 
രുന്നു. മഞ്ചേരിയിലെ സുഹൃത്താണ്‌ കാര്യങ്ങള്‍ വിശദമായി എഴുതി അറി 
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യിക്കുന്നത്‌. ലണ്ടനിലുള്ള അയാളുടെ മകന്‍ തെളിവുകള്‍ നിരത്തി അച്ഛന്‌ 
കത്തെഴുതി. 


ലണ്ടനില്‍ എത്തിയ സീതാരാമന്‍ പേയിങ്ങ്‌ ഗസ്റ്റായി ഒരു വീട്ടില്‍ 
താമസിച്ചു. അമ്മയും മകളും അടങ്ങുന്നതാണ്‌ അവരുടെ കുടുംബം. രണ്ടു 
കുട്ടികളുടെ അച്ഛനായ അയാള്‍ വാസ്തവത്തെ അവരോടു പറഞ്ഞില്ല. അവി 
വാഹിതനാണെന്ന്‌ അവരോടു പറഞ്ഞു. ചെറുപ്പക്കാരിയായ ടീനാമാര്‍ഷനെ 
വശത്താക്കാനാണ്‌ സീതാരാമന്‍ അത്തരമൊരു നുണ പറയുന്നത്‌. അതോടെ 
അയാളുടെ നീക്കങ്ങള്‍ക്ക്‌ തക്കതായ ഫലമുണ്ടായി. ടീനയുമായി പ്രണയ 
ത്തിലായ അയാള്‍ അവളുടെ കിടക്കറ പങ്കാളിയുമായി. 


പഠനം കഴിഞ്ഞ്‌ നാട്ടിലേക്കു പുറപ്പെടാന്‍ സീതാരാമന്‍ തയ്യാറാ 
യില്ല. ടീനയുടെ ആകര്‍ഷണവലയത്തില്‍ അകപ്പെട്ട അയാള്‍ മതംമാറ്റം 
നടത്തി റോബര്‍ട്ടായി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ ടീനയെ വിവാഹം കഴിയ്ക്കുന്നു. 
ലണ്ടനില്‍ത്തന്നെയാണ്‌ അയാള്‍ ഡോക്ടറായി പ്രാക്ടീസ്‌ ചെയ്യുന്നതും. 


വിവരം അറിഞ്ഞ ബാലരാമന്‍ നിസ്സഹായതയോടെ നിശ്ശബ്ദനായി. 
ബാലരാമന്റെ മരണം പെട്ടെന്നാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. ഉള്ളില്‍ പുകഞ്ഞ തീ 
ഹൃദയസ്തംഭനമായി അയാളുടെ ജീവിതം അവസാനിപ്പിച്ചു. 


സീതാരാമന്റെ വഞ്ചനയെ ആത്മധൈര്യത്തോടെ ലക്ഷ്മിദേവി 
നേരിട്ടു. വൈധവ്യത്തിന്റെ വെളുത്ത വസ്ത്രത്തിലേക്ക്‌ അവള്‍ ഉള്‍വലി 
ഞ്ഞു. ചെറുപ്പത്തിന്റെ ആവശ്യങ്ങളെ ര്രതങ്ങള്‍കൊണ്ടും നോലുമ്പു 
കള്‍കൊണ്ടും അവള്‍ നേരിട്ടു. ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ മനസ്സില്‍ മക്കളുടെ 
ജീവിതം മാത്രമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. എങ്കിലും അവളുടെ ഉള്ളില്‍ സീതാ 
രാമനോടുള്ള പക ജലിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 


ലക്ഷ്മിദേവി കേള്‍ക്കെ ആരും സീതാരാമനെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞില്ല. 
മക്കളുടെ മനസ്സില്‍ അച്ഛനെ കിരാതമൂര്‍ത്തിയാക്കി പ്രതിഷ്ഠിക്കാന്‍ 
അവള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. 


ദിനേശനും സരയുവും ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെയാണ്‌ ഓരോ ക്ലാസ്സിലും 
ജയിച്ചു കൊണ്ടിരുന്നത്‌. 


ദിനേശന്റെയും സരയുവിന്റെയും വിദ്യാഭ്യാസം എടുത്തുപറയ 
ത്തക്ക പ്രത്യേകതകളൊന്നുമില്ലാതെ കടന്നുപോയി. മക്കളെ കേന്ദ്രീകരിച്ച 
ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ ജീവിതവും വൈവിധ്യങ്ങളില്ലാതെ വെളുത്തിരുണ്ടു. 
ഇപ്പോള്‍ നമ്മുടെ കണ്‍മുമ്പില്‍കൂടെ കടന്നുപോകുന്ന ദിനേശനും 
സരയുവും കോഴിക്കോട്‌ മെഡിക്കല്‍കോളേജിലെ വിദ്യാര്‍ത്ഥികളാണ്‌. മക്ക 
ളുടെ ഉയര്‍ച്ചകാണുമ്പോള്‍ പകതീര്‍ക്കലിന്റെ ആത്മസംതൃപ്തിയാണ്‌ ലക്ഷ്മി 
ദേവി അനുഭവിച്ചത്‌. 


ഇതിനിടെ പലരില്‍നിന്നുമായി സീതാരാമനെക്കുറിച്ചുള്ള വിശേഷ 


ടവ ാകാലില്‌ 
റ പം 


ങ്ങള്‍ ലക്ഷ്മിദേവി അറിഞ്ഞു. 


റോബര്‍ട്ടിന്റെയും ടീനയുടേയും വിവാഹജീവിതം ആറാമത്തെ 
വര്‍ഷത്തില്‍ വഴിപിരിഞ്ഞു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ തിക്കോടിയിലേക്കു മടങ്ങു 
ന്നു. മതംമാറ്റത്തിന്റെ ആഘാതമായി അയാളുടെ ബന്ധങ്ങളെല്ലാം അവസാ 
നിച്ചിരുന്നു. തിക്കോടിയില്‍ എത്തിയ റോബര്‍ട്ട്‌ പുതിയൊരു വീടുപണിതു. 
റോസിലിയെ വിവാഹം കഴിച്ച അയാള്‍ ഭൂതകാലത്തിന്റെ ഭാരങ്ങളില്ലാത്ത 
ജീവിതവും ആരംഭിച്ചു. മൂന്നാംവര്‍ഷം റോബര്‍ട്ടിന്റേയും റോസിലിയുടേയും 
ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ ഡാലിയ കടന്നുവന്നു. അച്ഛനായതോടെ അയാളുടെ 
ജീവിതം കൂടുതല്‍ പ്രകാശമാനമായി. 


തിക്കോടിയിലെ വീട്ടില്‍ത്തന്നെയാണ്‌ റോബര്‍ട്ട്‌ രോഗികളെ ചികി 
ത്സിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. രാവിലെ മുതല്‍ രാത്രിവരെ അയാളുടെ മുമ്പില്‍ 
രോഗികളുടെ നിര നീണ്ടു. 


റോബര്‍ട്ടിന്റെ വിശേഷങ്ങള്‍ അറിയുന്നെങ്കിലും കാര്യങ്ങളൊന്നും 
ലക്ഷ്മിദേവി മക്കളോട്‌ പറയുന്നില്ല. അവരുടെ അറിവില്‍ അച്ഛന്‍ ഇപ്പോഴും 
ലണ്ടനിലാണ്‌ താമസിക്കുന്നത്‌. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ദിനേശന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാം. 


സീതാരാമനോടുള്ള വൈരാഗ്യംകൊണ്ടാണ്‌ ലക്ഷ്മിദേവി മകനെ 
ഡോക്ടറാക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യത്വത്തില്‍ ഈന്നിയ ദിനേശന്റെ ചിന്തകള്‍ മാനു 
ഷികത നിറഞ്ഞ തൊഴിലായി ആതുരസേവനത്തെ കണ്ടു. അതുകൊണ്ട്‌ 
ഓരോ ദിവസവും അയാള്‍ പുത്തന്‍ അറിവുകളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചുകൊ 
ണ്ടിരുന്നു. സര്‍ജറിയില്‍ അയാള്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധ കേന്ദ്രീകരിക്കുകയുമു 
ണ്ടായി. 


ദിനേശന്‍ മെഡിക്കല്‍ കോളേജിലെ ശ്രദ്ധാകേന്ന്രമായിരുന്നു. 
അറിവും സമ്പത്തുമുള്ള അയാളോട്‌ അടുക്കാന്‍ പല പെണ്‍കുട്ടികളും തയ്യാ 
റായി. അന്യ പെണ്‍കുട്ടികളോട്‌ എപ്പോഴും അകല്‍ച്ചയോടെയാണ്‌ അയാള്‍ 
പെരുമാറുന്നത്‌. അമ്മയുടെ ദയനീയ ജീവിതവും അച്ഛന്റെ വഞ്ചനയും അയാ 
ളുടെ മനസ്സില്‍ ആഴത്തില്‍ ഇറങ്ങിയ മുറിവുകളായിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ 
മറ്റു ചെറുപ്പക്കാരെപ്പോലെ സ്ത്രീപുരുഷ ബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ മനോഹരമായി 
ചിന്തിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. 

സ്ത്രീകളെ പുരുഷന്റെ ശാപമായാണ്‌ ദിനേശന്‍ കരുതിയത്‌. 
തന്നോട്‌ അടുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച സ്ത്രീകളോട്‌ പകതീര്‍ക്കുന്ന സംതൃപ്തിയോടെ 
യാണ്‌ അയാള്‍ പെരുമാറിയത്‌. പുരുഷന്റെ പരുക്കന്‍ ഭാവങ്ങളെ ഇഷ്ടപ്പെ 
ട്ടിരുന്ന ജാനകിക്കുട്ടി ഒരിക്കല്‍ അയാളോടു പറഞ്ഞു: 

“പാറയുടെ ഉള്ളിലെ ജലത്തിന്‌ നൈര്‍മ്മല്യം കൂടുതലാണ്‌. പാറ 
യുടെ പ്രകൃതമാണ്‌ ദിനേശന്‍. എനിക്ക്‌ പാറക്കുള്ളിലെ വിശുദ്ധിയെയാണ്‌ 


ഉനുവരീ -. ടച്ച്‌ ക്ട 


ഇഷ്ടം. ദിനേശന്റെ അമ്മയുടെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഞാന്‍ കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 
സ്‌നേഹിക്കാനും വിശ്വസിക്കാനും കൊള്ളാവുന്നവരും ഇവിടെയുണ്ട്‌. മഞ്ഞ 
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കണ്ണുടവെച്ചുമാര്രം ലോകത്തെ കാണരുത. 


അയാളുടെ നിശ്ശബ്ദതയുടെ ആഴത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട ജാനകിക്കുട്ടി 
തുടര്‍ന്നു. 

“സ്ത്രീയും പുരുഷനും ചേരുന്നതാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ 
പൂര്‍ണ്ണത. നമുക്ക്‌ നന്മനിറഞ്ഞ മനോഹരമായൊരു ലോകത്തെ സൃഷ്ടി 
ക്കാം.” 


ജാനകിക്കുട്ടിയുടെ വാക്കുകളെ ചവിട്ടിമെതിച്ച ദിനേശന്‍ പറഞ്ഞു: 
“എന്റെ ലോകത്തില്‍ ഒരു സ്ര്രീയുണ്ടാവില്ല. അതു തീര്‍ച്ചയാണ്‌.” 


സ്ത്രീപക്ഷത്തുനിന്നുള്ള ഇത്തരമൊരു തീരുമാനം തന്നെയാണ്‌ 
സരയുവും എടുത്തത്‌. വ്യക്തിത്വത്തിന്റെ നാശമാണ്‌ വിവാഹമെന്ന്‌ അവള്‍ 
കരുതി. സ്ത്രീകളായ രോഗികളോട്‌ അവള്‍ അഗാധമായ സഹതാപം വെച്ചു 
പുലര്‍ത്തി. അതുകൊണ്ട്‌ പ്രസവത്തിനും ശസ്ത്രക്രിയയ്ക്കും സരയു 
പ്രത്യേകം ഈന്നല്‍ നല്‍കി. 


വീണ്ടും നമ്മള്‍ ദിനേശനിലേക്ക്‌ മടങ്ങുകയാണ്‌. 


പഠനം കഴിഞ്ഞ ദിനേശന്‌ കോഴിക്കോട്‌ മെഡിക്കല്‍ കോളേജില്‍ 
നിയമനം ലഭിച്ചു. ഇക്കാലത്താണ്‌ അയാള്‍ അച്ഛനായ റോബര്‍ട്ടിനെ കാണു 
ന്നത്‌. ശ്വാസകോശത്തിന്‌ രോഗം ബാധിച്ച്‌ കാന്‍സര്‍വാര്‍ഡില്‍ എത്തിയ 
ഡോക്ടറായ രോഗിയെ ദിനേശന്‍ അതീവ ശ്രദ്ധയോടെ ശുശ്രൂഷിച്ചു. 
അയാള്‍ക്ക്‌ റോബര്‍ട്ടും താനുമായുള്ള ബന്ധത്തെ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞി 
രുന്നില്ല. 

രോഗിയായ റോബര്‍ട്ടിന്റെ ഭാര്യയെ കാണുമ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ 
വല്ലാതെ വിഷമിച്ചു. റോബര്‍ട്ടിന്‌ ഇപ്പോള്‍ അമ്പത്തഞ്ചുവയസ്സായിരിക്കുന്നു. 
റോസിലിയ്ക്ക്‌ മുപ്പത്തഞ്ചാണ്‌. പതിനാറുവയസ്സുള്ള ഡാലിയയെ ദിനേശന്‍ . 
പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചിരുന്നു. അവളുടെ കൌമാരത്തെപ്പോലും അച്ഛന്റെ രോഗം 
വേട്ടയാടുകയാണ്‌. 

ദിനേശനുമായി അടുത്ത റോസിലി അയാളുടെ സ്വകാര്യവിവരങ്ങ 
ളെല്ലാം മനസ്സിലാക്കി. അവളുടെ അന്വേഷണങ്ങള്‍ കല്ലടിക്കോടിലേക്കും 
ലക്ഷ്മിദേവിയിലേക്കും ചെന്നെത്തി. അതോടെ ദിനേശന്‍ റോബര്‍ട്ടിന്റെ മക 
നാണെന്ന്‌ റോസിലി തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 


ഒരിക്കല്‍ ദിനേശന്റെ ഒഴിവുസമയം കണക്കാക്കി മുറിയില്‍ എത്തിയ 
റോസിലി പറഞ്ഞു: 
“എനിക്ക്‌ ഡോക്ടറോട്‌ സ്വകാര്യമായി ചിലതെല്ലാം സംസാരരിക്കാ 


ച ൭൭ 


നുണ്ട്‌. 


“വക ാകാധിഷ്‌ 
ടാ 


വരാന്തയിലെ സ്വകാര്ൃതയില്‍വെച്ച്‌ റോസിലി തനിക്ക്‌ അറിയാവുന്ന 


സത്യത്തെ ദിനേശനോടു പറഞ്ഞു. യാതൊരു ഭാവഭേദവുമില്ലാതെ അയാള്‍ : 
അവളുടെ വാക്കുകളെ കേട്ടുനിന്നു. 


““ജീവിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ ചിലര്‍ മരിക്കാറുണ്ട്‌. എന്റെ ജീവിത 
ത്തില്‍ അച്ഛന്‍ എന്നോ മരിച്ചുകഴിഞ്ഞു. രോഗികളോട്‌ പ്രത്യേക പരിഗണ 
നയൊന്നും ഞാന്‍ കാണിക്കാറില്ല. രോഗി, അതാരാണെങ്കിലും എനിക്ക്‌ രോഗി 


ഡാ ൭5 


മാര്രമാണ. 


റോബര്‍ട്ടിന്റെ മരണത്തിന്‌ സാക്ഷ്യം നിന്ന ദിനേശനെയാണ്‌ ഇനി 
നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. 


അന്ന്‌ ഡോക്ടര്‍ ദിനേശന്‌ രാത്രി ജോലിയായിരുന്നു. രണ്ടുമണി 
യോടെ ഡാലിയ കരഞ്ഞുവീങ്ങിയ കണ്ണുകളുമായി അയാളുടെ അടുത്തെ 
ത്തി. റോബര്‍ട്ടിന്റെ മരണത്തെ പ്രതീക്ഷിച്ചിരുന്ന ദിനേശന്‍ ചിട്ടപ്പടി കാര്യ 
ങ്ങളെല്ലാം നടത്തി. റോബര്‍ട്ടിന്റെ മരണം ഉറപ്പാക്കിയ അയാള്‍ റോസിലി 
യോടു പറഞ്ഞു: 

“ശവത്തെ അധികനേരം വാര്‍ഡില്‍ കിടത്താനാവില്ല. മോര്‍ച്ചറിയി 
ലേക്ക്‌ മാറ്റേണ്ടിവരും.” 


നാലുമണിക്കൂറോളം റോബര്‍ട്ടിന്റെ ശവം മോര്‍ച്ചറിയില്‍ കിടന്നു. 
അച്ഛന്റെ ശവത്തോടുപോലും ദിനേശന്‌ തീരാത്ത വെറുപ്പായിരുന്നു. അച്ഛന്റെ 
ശവത്തെ കാണാന്‍പോലും സരയു തയ്യാറായില്ല. സീതാരാമന്റെ മരണത്തെ 
ക്കുറിച്ചുകേട്ട ലക്ഷ്മിദേവി ബാധ ഒഴിഞ്ഞ ആശ്വാസത്തോടെ പുഞ്ചിരിച്ചു. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ദിനേശന്‌ ഒറ്റപ്പാലം സര്‍ക്കാര്‍ ആശുപത്രിയിലേക്ക്‌ 
സ്ഥലംമാറ്റം ലഭിക്കുന്നത്‌. രോഗികള്‍ക്കുവേണ്ടി ജീവിതം ഉഴിഞ്ഞുവെച്ച 
അയാള്‍ ആശുപത്രി ക്വാര്‍ട്ടേഴ്‌സില്‍ താമസം ആരംഭിച്ചു. ആഴ്ചയില്‍ ഒരു 
ദിവസംമാത്രം അയാള്‍ കല്ലടിക്കോടിലേക്ക്‌ വന്നുപോയി. 


ഡോക്ടറായ ദിനേശന്‌ ഇടയ്ക്കിടെ വിവാഹാലോചനകള്‍ വന്നു 
കൊണ്ടിരുന്നു. അതിരാത്തുവീടുമായുള്ള ബന്ധത്തെ പലരും അഭിമാനമായി 
കരുതി. വൈവാഹിക ജീവിതത്തെ വെറുത്ത ദിനേശന്‍ ആരുടേയും നിര്‍ബ്ബ 
ന്ധങ്ങള്‍ക്ക്‌ കീഴടങ്ങുന്നില്ല. ലക്ഷ്മിദേവിയും മകനെ തന്നിഷ്ടപ്രകാരം 
തന്നെ വിട്ടു. ദാമ്പത്യം വ്ൃക്തിത്വങ്ങളുടെ നാശമാണെന്ന്‌ അയാള്‍ വിശ്വസി 
ച്ചു. അത്‌ വ്യക്തികളെ വീടിന്റെ അതിരുകളില്‍ ബന്ധിക്കുകയാണ്‌. 

ചെറുപ്പത്തിന്റെ ലൈംഗികാവശ്യങ്ങള്‍ ദിനേശനെ വേട്ടയാടാറുണ്ട്‌. 
അപ്പോള്‍ അയാള്‍ കൂടുതല്‍ സമയം രോഗികള്‍ക്കുവേണ്ടി ചെലവഴിക്കു 
ന്നു. നേഴ്‌സ്‌ ശ്രീനന്ദിനി ദിനേശനുമായി അടുക്കാന്‍ പരമാവധി ശ്രമിച്ചതാ 
ണ്‌. അയാളുടെ പരുക്കന്‍ സ്വഭാവം അവളുടെ ആഗ്രഹങ്ങളെ കുഴിച്ചുമൂടി. 


ഇനി നമ്മള്‍ സരയുവിന്റെ ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 


ഒനുവരീ -- ഥട്രച്ച്‌ ക്ഷ 


സ്ത്രീരോഗ വിദഗ്ദ്ധയായ സരയുവിന്‌ അട്ടപ്പാടിയിലാണ്‌ ആദ്യനി 
യമനം ലഭിക്കുന്നത്‌. ദിനേശന്‍ താല്പര്യമെടുത്ത്‌ മേലധികാരികളെ കണ്ട 
പ്പോള്‍ അവളെ ഒറ്റപ്പാലത്ത്‌ നിയമിച്ചു. ദിനേശന്‍ വിവാഹിതനായില്ലെങ്കിലും 
സരയു കുടുംബജീവിതത്തിലേക്കു പ്രവേശിക്കുമെന്നാണ്‌ എല്ലാവരും 
കരുതിയത്‌. തറവാടിത്തവും ഉയര്‍ന്ന ഉദ്യോഗവുമുള്ള പലരും അവളെ 
വിവാഹം കഴിക്കാന്‍ തയ്യാറായതാണ്‌. ലക്ഷ്മിദേവിയും കുടുംബം അന്യം 
നില്‍ക്കരുതെന്നു കരുതി മകളെ വിവാഹത്തിന്‌ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചു. അമ്മയുടെ 
ജീവിതം ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാഠമാണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ സരയു ദാമ്പത്യജീവിതത്തിന്‌ 
തയ്യാറായില്ല. 


നിര്‍ദ്ധനരും ഗര്‍ഭിണികളുമായ സ്ത്രീകളെ ശുശ്രൂഷിക്കുമ്പോള്‍ 
തന്റെ ജീവിതലക്ഷ്യം പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നുവെന്നാണ്‌ സരയു കരുതിയത്‌. 

വളരെയധികം പണം ഉണ്ടാക്കാവുന്ന തൊഴിലാണ്‌ ഡോക്ടറുടേത്‌. 
മരുന്നുകമ്പനികളും വില്‍പ്പനക്കാരും ഡോക്ടറുടെ ആവശ്യങ്ങള്‍ അറിഞ്ഞ്‌ 
പണം ഇറക്കാന്‍ തയ്യാറാണ്‌. എന്നാല്‍ ദിനേശനും സരയുവും വൈദ്യവൃ 
ത്തിയെ ആതുരസേവനമായി കണ്ടു. അവര്‍ ഒരിക്കലും വീട്ടില്‍വെച്ച്‌ രോഗി 
കളെ പരിശോധിക്കുന്നില്ല. സര്‍ക്കാര്‍ ആശുപത്രിയില്‍ എത്തുന്ന നിര്‍ദ്ധന 
രായ രോഗികളെ അവര്‍ സമയംനോക്കാതെ പരിശോധിച്ച്‌ രോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
നിവാരണം കണ്ടെത്തി. 


ദിനേശന്‌ അധികകാലം ഒരേ ആശുപ്ത്രിയില്‍ത്തന്നെ ജോലിചെ 
യ്യാനായില്ല. അയാളുടെ ആത്മാര്‍ത്ഥത മറ്റു പലര്‍ക്കും അസ്വസ്ഥതയായി 
തീര്‍ന്നു. സ്വകാര്യ ആശുപ്ര്രിക്കാരും വീട്ടില്‍ രോഗികളെ ചികിത്സിക്കുന്ന 
സര്‍ക്കാര്‍ ഡോക്ടര്‍മാരും ദിനേശനെ പൊതുശത്രുവായി കണ്ടുതുടങ്ങു 
ന്നു. അതോടെ വകുപ്പുമേധാവിയ്ക്ക്‌ അവര്‍ പരാതികള്‍ അയയ്ക്കുന്നു. 
അയാളെ സ്ഥലംമാറ്റാന്‍ അവര്‍ രാഷ്ട്രീയ സ്വാധീനവും ഉപയോഗിക്കുന്നു. 
എങ്കിലും തങ്ങളുടെ പ്രിയപ്പെട്ട ഡോക്ടറെ കയ്യൊഴിയാന്‍ ജനം തയ്യാറാ 
ന്നില്ല. ജില്ലാ ആശുപ്ത്രിയിലേക്കുള്ള ദിനേശന്റെ സ്ഥലമാറ്റത്തെ ജനങ്ങ 
ളാണ്‌ സമരംചെയ്ത്‌ ഇല്ലാതാക്കുന്നത്‌. 


ഇത്തരം അനുഭവങ്ങളാണ്‌ സരയുവും നേരിട്ടത്‌. രോഗിയുടെ അധി 
കാരത്തേയും സാമുഹ്യമാന്യതയേയുമല്ല രോഗത്തെയാണ്‌ ദിനേശനും സര 
യുവും ചികിത്സിച്ചത്‌. 

എടുത്തുപറയത്തക്ക സംഭവങ്ങളില്ലാതെ ദിനേശന്റേയും സരയു 
വിന്റേയും ദിവസങ്ങള്‍ കടന്നുപോയി. കാലത്തിന്റെ ഇരകളായ അവര്‍ക്ക്‌ 
പ്രായാധിക്യം ബാധിച്ചുതുടങ്ങി. 


ഉച്ചനേരത്ത്‌ ആലസ്യം തീര്‍ക്കാന്‍ കിടന്ന കിമി ദേവി ഉണരാത്ത 
ഉറക്കത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. അപ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ അറുപത്താറ്‌ വയസ്സ്‌ കഴി 


“ക ാാഥി്‌ 
നടപ 


ഞ്ഞിരുന്നു. അമ്മയുടെ മരണം ദിനേശനെ മാനസികമായി വല്ലാതെ ബാധിച്ചു. 
ആശ്രയത്തിന്റെ നെടുംതൂണാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ നഷ്ടപ്പെട്ടത്‌. 
ഇപ്പോള്‍ നമ്മള്‍ അതിരാത്തുവീടിന്റെ ദയനീയാവസ്ഥയെയാണ്‌ 
കാണുന്നത്‌. കൃഷിനോക്കാന്‍ ദിനേശന്‍ ആളെ ഏര്‍പ്പാടാക്കി. തൊടിയിലും 
മറ്റും പച്ചപ്പിന്റെ സമൃദ്ധികളാണ്‌. എങ്കിലും അതിരാത്തുവീട്‌ ആളനക്കമി 
ല്ലാതെ എപ്പോഴും അടഞ്ഞുകിടന്നു. മാസത്തില്‍ ഒരിക്കല്‍ ദിനേശനും സര 
യുവും ഒന്നോ രണ്ടോ ദിവസം വിരുന്നുകാരായി അതിരാത്തുവീട്ടില്‍ വന്നു 
പോയി. 


ലക്ഷ്മിദേവിയുടെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി ദിനേശന്‍ യാത്രക്കാര്‍ക്ക്‌ തങ്ങാന്‍ 
കല്ലക്കോടില്‍ നാല വെയിറ്റിങ്ങ്‌ ഷെഡ്ഡുകള്‍ ഉണ്ടാക്കി. പാവപ്പെട്ട രോഗി 
കള്‍ക്ക്‌ സാമ്പത്തിക സഹായത്തിനുവേണ്ടി ലക്ഷ്മിദേവി ദ്രസ്റ്റും ഉണ്ടാക്കി. 


ഇനി നമ്മള്‍ ദിനേശന്റെ വയസ്സുകാലത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുക 
യാണ്‌. . 

ഇപ്പോള്‍ ദിനേശന്‌ പ്രായം അമ്പതു കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. അയാളുടെ 
ചെറുപ്പത്തിന്റെ ഈര്‍ജ്ജസ്വലത കിതപ്പായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. ഓര്‍മ്മക 
ളില്‍പ്പോലും ശേഷിപ്പുകള്‍ ഇല്ലാത്തവിധം തലമുടി മുഴുവന്‍ നരച്ചിരിക്കുന്നു. 
കണ്ണുകളിലും പ്രായത്തിന്റെ ക്ഷീണമുണ്ട്‌. 

ഇത്തരം അവസ്ഥയാണ്‌ സരയുവിനും ഉള്ളത്‌. ഇപ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ 
നാല്പത്തെട്ടു കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. മാസമുറ നിന്നതോടെ സരയു വണ്ണംവെച്ച്‌ 
വലുതായി. അതോടെ പല രോഗങ്ങള്‍ക്കും അവള്‍ അടിമയായി. അമിത 
മായ രക്തസമ്മര്‍ദ്ദം സരയുവിനെ നിരന്തരം അലട്ടിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 


അമ്പത്തിരണ്ടാം വയസ്സിലാണ്‌ ദിനേശന്‍ ചിറ്റൂര്‍ താലൂക്ക്‌ ആശുപ 
ത്രിയില്‍ സിവില്‍ സര്‍ജനായി ജോലിയില്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. അമ്പാട്ടു 
ലൈനിലെ വാടക വീട്ടില്‍ താമസിച്ച അയാള്‍ ആശുപ്ര്രിയിലേക്ക്‌ നടന്നു 
പോയിക്കൊണ്ടിരുന്നു. അമ്പാട്ടുലൈന്‍ നായന്മാരുടെ തറക്കൂട്ടത്തിന്റെ ഭാഗ 
മാണ്‌. കമ്പാണ്ടര്‍ ശിവരാമന്‍നായര്‍ ദിനേശന്റെ ജാതിയും മറ്റും വിസ്ത 
രിച്ച്‌ അറിഞ്ഞതിനുശേഷമാണ്‌ അമ്പാട്ടുലൈനില്‍ വീടു കണ്ടെത്തുന്നത്‌. 


ദിനേശന്‍ ചിറ്റൂരില്‍ എത്തുന്നതിന്‌ മുമ്പുതന്നെ അയാളുടെ മഹാമ 
നസ്ക്കതയെ കുറിച്ചുള്ള വിവരങ്ങള്‍ നാട്ടില്‍ പാട്ടായി. അതോടെ സര്‍ക്കാര്‍ 
ആശുപത്രിയില്‍ രോഗികളുടെ തിരക്കുകൂടി. സ്വകാര്യ ആശുപത്രികളില്‍ 
പല കിടക്കകളും രോഗികള്‍ ഇല്ലാതെ ഒഴിഞ്ഞുകിടന്നു. 


ചിറ്റൂരില്‍ എത്തി ആറുമാസത്തിനുശേഷം ദിനേശനെ ടൈഫോ 
യിഡ്‌ ബാധിച്ചു. രോഗിയായിത്തീര്‍ന്ന അയാള്‍ രണ്ടാഴ്ച അവധിയെടുത്ത്‌ 
വീട്ടില്‍ ഇരുന്നു. ഇത്തരമൊരു സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ ദിനേശന്‍ പ്രസന്നയെ 


പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. 
ഓനുവരീ - ഒര്‍ര്ച്ച്‌ പക 


ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ നടുക്കാണ്‌ ജീവിതമെങ്കിലും ആരുമായും ആഴ 
ത്തിലുള്ള ബന്ധം സ്ഥാപിക്കാന്‍ ദിനേശന്‍ ആഗ്രഹിച്ചില്ല. അയല്‍ക്കാ 
രില്‍നിന്ന്‌ അകന്നു നില്‍ക്കാന്‍ അയാള്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. അയല്‍ക്കാ 
രായ പ്രസന്നയോടും അമ്മയോടും ഒരു പുഞ്ചിരിയില്‍ ഒതുങ്ങുന്ന സൌഹൃ 
ദമെ അയാള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. 


ടൈഫോയിഡ്‌ ബാധിച്ച്‌ കിടപ്പിലായ ദിനേശനെ കമ്പൌനണ്ടര്‍ ശിവ 
രാമന്‍നായരാണ്‌ ശുശ്രൂഷിച്ചത്‌. അയാളെ സഹായിക്കാന്‍ പ്രസന്നയും ഇട 
യ്ക്കിടെ വന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. ദിനേശന്റെ രോഗസ്ഥിതിയറിഞ്ഞ പ്രസന്ന 
പ്രത്യേകം ആഹാരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി. ശിവരാമന്‍നായര്‍ ആശുപ്ത്രിയിലേക്കു 
പോകുന്നതോടെ പ്രസന്ന ദിനേശന്റെ സംരക്ഷണചുമതല ഏറ്റെടുക്കും. 


രോഗംമാറി പതിവു ജീവിത്രക്രമങ്ങളിലേക്ക്‌ ദിനേശന്‍ വീണ്ടും 
പ്രവേശിച്ചു. അയാളുടെ സുഖവിവരങ്ങള്‍ അന്വേഷിക്കാന്‍ പ്രസന്ന ഇട 
യ്ക്കിടെ വന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. അവളുടെ വാക്കുകളും ്ാമിപൂവും ദിനേ 
ശന്റെ വരണ്ട ജീവിതത്തിന്‌ ആശ്വാസം നല്‍കി. 


ഇനി നമുക്ക്‌ പ്രസന്നയുടെ ചുറ്റുപാടുകളെ പരിശോധിക്കാം. മൂന്നാ 
ങ്ങളമാരുടെ ഒരേയൊരു പെങ്ങളാണ്‌ സരള. കൃഷിയെ ആശ്രയിച്ച ഇടത്തരം 
സാമ്പത്തിക പരിസരം. പത്തൊമ്പതാം വയസ്സിലാണ്‌ സരളയുടെ വിവാഹം 
നടക്കുന്നത്‌. വിവാഹത്തിന്റെ ഏഴാംദിവസം ഭര്‍ത്താവായ വിജയരാഘവന്റെ 
കൂടെ അവള്‍ ബോംബെയിലേക്ക്‌ തീവണ്ടികയറി. 


വിജയരാഘവന്‍ കാലിക്കോത്ത്‌ മില്ലിലെ അസിസ്റ്റന്റ്‌ മാനേജറായി 
രുന്നു. പറയത്തക്ക ക്ലേശങ്ങളില്ലാതെ സരള ഭര്‍ത്താവിന്റെ കൂടെ ആറുവര്‍ഷം 
ബോംബെയില്‍ താമസിച്ചു. വിവാഹിതയായി രണ്ടാംവര്‍ഷമാണ്‌ അവരുടെ 
ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രസന്ന കടന്നുവരുന്നത്‌. ഏറെ സന്തുഷ്ടമായ അവ 
രുടെ ജീവിതത്തില്‍ പൊടുന്നനെ ഇരുട്ടുവീണു. ട്രെയിനില്‍നിന്നു വീണു 
മരിച്ച വിജയരാഘവന്റെ മൃതദേഹത്തെയാണ്‌ ഒരു വൈകുന്നേരം അവള്‍ 
കാണുന്നത്‌. അതോടെ സരള മകളുമായി നാട്ടിലേക്കു മടങ്ങി. 

. ഭൂപരിഷ്ക്കരണത്തിന്റെ ആഘാതമേറ്റ കുടുംബമാണ്‌ സരളയുടേത്‌. 
കുടിയാന്‍ ഭൂഉടമയായതോടെ അവളുടെ ആങ്ങളമാര്‍ അന്യനാടുകളിലേക്ക്‌ 
ജീവിക്കാനുള്ള വഴിതേടി ഇറങ്ങി. ചിറ്റൂരിലെ അവരുടെ അടഞ്ഞുകിടന്ന 
വീട്ടില്‍ വീണ്ടും ജീവന്‍വെച്ചുതുടങ്ങി. വിജയരാഘവന്‍ മരിച്ചതിനുശേഷം 
ലഭിച്ച തുച്ചമായ പണത്തെ അവള്‍ കരുതലോടെ ബാങ്കില്‍ നിക്ഷേപിച്ചു. 
പലിശപ്പണംകൊണ്ട്‌ അമ്മയും മകളും ഒരുവിധം കാലം തള്ളിനീക്കി. 

ജീവിതത്തെ ധീരതയോടെ നേരിടാന്‍ നിശ്ചയിച്ച സരള തയ്യല്‍ പഠിച്ച്‌ 
തുടങ്ങുന്നു. ആറുമാസത്തിനുശേഷം സ്ത്രീകള്‍ക്കു വേണ്ട തുണിത്തര 
ങ്ങള്‍ തുന്നാന്‍ അവള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. പുറം വരുമാനമുണ്ടായതോടെ സര” 
യ്ക്ക്‌ കഷ്ടപ്പാടില്ലാതെ ആവശ്യങ്ങള്‍ നടത്താനായി. 


4 ചഥാക്ാഥിച്‌ 
ടാ 


രണ്ടാം വിവാഹത്തിന്‌ തയ്യാറായ പല ആണുങ്ങളും സരളയെ സമീ 
പിച്ചതാണ്‌. മകളുടെ ഭാവിയെ മുമ്പില്‍ കണ്ട അവള്‍ മറ്റൊരു ബന്ധത്തിന്‌ . 
തയ്യാറാകുന്നില്ല. കൂടാതെ വിജയരാഘവന്റെ നിറഞ്ഞ ചിരിയുള്ള മുഖം 
അവളുടെ മനസ്സില്‍ ആഴത്തില്‍ പതിഞ്ഞുകിടന്നിരുന്നു. 


അമ്മയുടെ ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുസരിച്ചാണ്‌ പ്രസന്ന ഓരോ 
ചുവടും വെച്ചത്‌. സ്ക്കൂളിലെ മികച്ച വിദ്യാര്‍ത്ഥിനിയായ അവള്‍ കോളേ 
ജിലും ശ്രദ്ധിക്കപ്പെട്ടു. ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെ ചിറ്റൂര്‍ കോളേജില്‍നിന്ന്‌ പ്രസന്ന 
ബി.കോം ജയിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ഇപ്പോള്‍ പ്രസന്ന ഒരു ജോലി നേടിയെടുക്കാനുള്ള തയ്യാറെടുപ്പി 
ലാണ്‌. അപേക്ഷകള്‍ അയച്ചും പരീക്ഷകള്‍ എഴുതിയും അവള്‍ സ്വന്തം 
കാലില്‍ നില്‍ക്കാനുള്ള പരിശ്രമങ്ങള്‍ തുടരുന്നു. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ദിനേശനിലേക്ക്‌ മടങ്ങാം. 


പ്രായത്തിന്റെ അസുഖങ്ങള്‍ ദിനേശനെ ഇടയ്ക്കിടെ പിടികൂടിക്കൊ 
ണ്ടിരുന്നു. അപ്പോഴെല്ലാം പ്രസന്നയാണ്‌ അയാളെ സഹായിക്കുന്നതും 
ശുശ്രൂഷിക്കുന്നതും. അതോടെ അസാധാരണമായ ഒരു ജീവിതബന്ധത്തി 
ലേക്ക്‌ ദിനേശന്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. അയാളുടെ പകുതി പ്രായമെ പ്രസന്ന 
യ്ക്കുള്ളൂ. ചുരുക്കത്തില്‍ മകളുടെ പ്രായം. എങ്കിലും പ്രായവും കാലവു 
മൊന്നും അയാളുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നില്ല. സ്ത്രീയെ പുരുഷന്റെ 
ശാപമായി അയാള്‍ കരുതിയതാണ്‌. ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ അവളുടെ മഹത്വ 
ത്തേയും സന്മനസ്സിനേയും കണ്ടുതുടങ്ങുന്നു. 

വെളുത്തുചുവന്ന നിറമാണ്‌ പ്രസന്നയുടേത്‌. വിടര്‍ന്ന കണ്ണുകള്‍ 
ആരേയും ആകര്‍ഷിക്കും. ചുരുളന്‍ മുടിയാണ്‌ അവളുടെ പ്രത്യേകത. 
അവള്‍ കടന്നുവരുമ്പോള്‍ തണുത്ത കാറ്റിന്റെ സുഖാലസ്യമാണ്‌ ദിനേശന്‌ 
അനുഭവപ്പെടുക. എങ്കിലും അയാള്‍ മനസ്സിന്റെ വഴിവിട്ട സഞ്ചാരങ്ങളെ 
പരമാവധി പിടിച്ചുനിര്‍ത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. 


പണിക്കാരനായ കൃഷ്ണന്‍കുട്ടിനായര്‍ ഇല്ലാത്ത സമയം നോക്കി 
യാണ്‌ പ്രസന്ന ദിനേശന്റെ വീട്ടില്‍ എത്തുക. അയാളുടെ അടുത്തുതന്നെ 
ഇരിക്കുന്ന അവള്‍ വായടയ്ക്കാതെ സംസാരിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കും. അവളുടെ 
സാമിപ്യവും ഗന്ധവും അയാളെ ചെറുപ്പത്തിന്റെ മോഹവലയത്തില്‍ അക 
പ്പെടുത്തി. 

ഇപ്പോള്‍ പ്രസന്ന അവകാശബോധത്തോടെയാണ്‌ ദിനേശന്റെ വീട്ടി 
ലേക്ക്‌ വരുന്നത്‌. പണിക്കാരനായ കൃഷ്ണന്‍കുട്ടിനായരെ അവള്‍ പൂര്‍ണ്ണ 
മായും അവഗണിച്ചു. പ്രസന്ന വന്നുതുടങ്ങിയതോടെ ദിനേശന്റെ വീടും 
ചുറ്റുപാടും കൂടുതല്‍ ഭംഗിയായി. ജനാലകളിലും വാതിലുകളിലും അവള്‍ 
വര്‍ണ്ണശഭളമായ കര്‍ട്ടനുകള്‍ തൂക്കിയിട്ടു. 


ഓനുവരീ - ഒട്ടിച്ച്‌ ക്യ 


വീടിനേയും വസ്തുക്കളേയും ചിട്ടപ്പെടുത്തിയ പ്രസന്ന ദിനേശന്റെ 
ജീവിതത്തെ അലങ്കോലപ്പെടുത്തുന്നതിനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. 


അന്ന്‌ ഞായറാഴ്ചയായിരുന്നു. ഉച്ചയ്ക്ക്‌ ഉറങ്ങിയ ദിനേശന്‍ 
നെഞ്ചത്ത്‌ നനുത്ത സ്പര്‍ശനം അനുഭവപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ഞെട്ടിയുണര്‍ന്നു. 
നെഞ്ചത്ത്‌ മുഖംചായ്ച്ചു കിടക്കുന്ന പ്രസന്നയെ കണ്ട്‌ അയാള്‍ എണീ 
ക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ദിനേശനെ കട്ടിലില്‍ നിന്നെണീക്കാന്‍ വിടാതെ കിടന്ന 
പ്രസന്ന പറഞ്ഞു. 


“ഞാന്‍ നമ്മുടെ ഒളിച്ചുകളി അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. 
എനിക്ക്‌ ഡോക്ടറേയും ഡോക്ടര്‍ക്ക്‌ എന്നേയും ഇഷ്ടമാണ്‌. ഇനി നമുക്ക്‌ 
സത്യസന്ധതയോടെ ജീവിച്ചു തുടങ്ങാം.” 


അപ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ പരിഭ്രമത്തോടെ പറഞ്ഞു: 


“ജീവിതത്തിന്റെ കണക്കെടുപ്പില്‍ കാലംകഴിഞ്ഞവനാണ്‌ ഞാന്‍. 
എനിക്ക്‌ വാര്‍ദ്ധക്യമായി തുടങ്ങി. പ്രസന്ന യാവ്വനത്തിന്റെ ചവിട്ടുപടിയി 
ലാണ്‌. വാര്‍ദ്ധക്യവും യാവ്വനവും പരസ്പരം ചേരില്ല. നമ്മുടെ ബന്ധം 
രണ്ടുപേര്‍ക്കും ദു:ഖം മാത്രമാണ്‌ നല്‍കുക.” 


അയാളുടെ നിരാശയെ പ്രസന്ന സ്നേഹംകൊണ്ടു നേരിട്ടു. 


“ദീര്‍ഘകാലം ജീവിച്ചതുകൊണ്ടൊന്നും കാര്യമില്ല. മനസ്സറിഞ്ഞ്‌ 
ജീവിക്കണം. അതാണ്‌ പരിപൂര്‍ണ്ണ ജീവിതം. സ്നേഹത്തിന്‌ പ്രായവും 
കാലവും ബാധകമല്ല.” 


(പസന്ന ആവേശത്തോടെ കെട്ടിപ്പിടിച്ചപ്പോള്‍ ദിനേശന്റെ 
വാര്‍ദ്ധക്യം ബാധിച്ച ഞെരമ്പുകള്‍ ഉണര്‍ന്നുതുടങ്ങി. അയാള്‍ ആര്‍ത്തിപി 
ടിച്ച്‌ പ്രസന്നയെ പൊക്കിയെടുത്ത്‌ കിടക്കയില്‍ മലര്‍ത്തിക്കിടത്തി. 


നഷ്ടപ്പെട്ട പ്രായത്തെ വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌ പിന്നീട്‌ 
ദിനേശന്‍ നടത്തുന്നത്‌. പ്രസന്നയുടെ നഗ്നസൌന്ദര്യത്തില്‍ അയാള്‍ സ്വയം 
ഇല്ലാതായി. യാവ്ൃവനത്തേയും വാര്‍ദ്ധക്യത്തേയുംക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ളതു 
കൊണ്ട്‌ കരുതലോടെയാണ്‌ അയാള്‍ ഓരോ ചുവടുകളും വെച്ചത്‌. അവളെ 
പരമാവധി തൃപ്തിപ്പെടുത്താന്‍ അയാള്‍ പരിശ്രമിച്ചു. അതോടൊപ്പം തന്റെ 
കിതപ്പുകളെ ചെറുപ്പത്തിന്റെ പ്രസരിപ്പുകളാക്കിത്തീര്‍ക്കാനും ദിനേശന്‍ 
ശ്രദ്ധിച്ചു. 

മിക്ക ദിവസങ്ങളിലും ഉച്ചയോടെ പ്രസന്ന ദിനേശന്റെ മുറിയില്‍ 
എത്തി. അവള്‍ വികാരത്തള്ളിച്ചയോടെയാണ്‌ അയാളെ എപ്പോഴും സമീ 


പിക്കുക. പ്രായത്തിന്റെ കിതപ്പുകളെ വകവെയ്ക്കാതെ അയാള്‍ അവളു 
മായി കിടക്കപങ്കിട്ടു. ) 


ഇപ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ തന്റെ യാവ്വനത്തിലെ ദുദഃശ്ശാധ്യങ്ങളെ ഓര്‍ത്ത്‌ 
ഖേദിക്കുകയാണ്‌. അമ്മയുടെ കണ്ണില്‍കൂടെ ലോകത്തെ കണ്ടതോടെ അയാ 


റ പ 
ടം 


ളുടെ ധാരണകളില്‍ എല്ലാം മഞ്ഞപ്പ്‌ ബാധിച്ചു. ഇപ്പോള്‍ ദിനേശന്റെ മനസ്സ്‌ 
യാവ്ൃവനംകൊണ്ട്‌ നിറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. നഷ്ടപ്പെട്ട കാലത്തെ മനസ്സുകൊണ്ട്‌ 
വീണ്ടെടുക്കുക പ്രായോഗികമല്ലെന്ന്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ അറിയാം. വാര്‍ദ്ധക്യം ജീവി 
തത്തിന്റെ അവസാനമാണ്‌. മരണത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള കാത്തിരുപ്പാണ്‌ 
വാര്‍ദ്ധക്യം. ഇത്തരമൊരു അറിവ്‌ ദിനേശനെ നിരാശനാക്കുകതന്നെ ചെയ്തു. 


നഷ്ടപ്പെട്ട ജീവിതത്തെ വീണ്ടെടുക്കാന്‍ പരിശ്രമിക്കുന്ന ദിനേശ 
നെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. 


അമ്പത്തിമുന്നാംവയസ്സിലെ ദിനേശന്റെ പ്രണയം അയാളുടെ 
വ്യക്തിത്വത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും നശിപ്പിച്ചു. പ്രസന്നയെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തുക 
അയാളുടെ ജീവിതലക്ഷ്യമായി. ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ കണ്ണാടിയുടെ മുമ്പില്‍ 
ഏറെ സമയം ചെലവഴിക്കാറുണ്ട്‌. വാര്‍ദ്ധകൃത്തിന്റെ ലക്ഷണങ്ങളെ മറ 
യ്ക്കാന്‍വേണ്ടി നരച്ചമുടിയെ അയാള്‍ ചായംതേയ്ച്ച്‌ കറുപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 
കൂടാതെ ഞരമ്പുകള്‍ക്ക്‌ തളര്‍ച്ചയുണ്ടെങ്കിലും യാവ്വനത്തിന്റെ പ്രസരിപ്പു 
പ്രകടിപ്പിച്ചാണ്‌ അയാള്‍ നടക്കുക. 

പ്രസന്നയുമായി ഇണചേര്‍ന്നതോടെ പുരുഷന്റെ ജീവിതലക്ഷ്യത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ദിനേശന്‌ തിരിച്ചറിവുണ്ടായി. പ്രണയത്തില്‍ അകപ്പെട്ട അയാള്‍ക്ക്‌ 
സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ചും ബോദ്ധ്യംവന്നു. 


പ്രസന്നയെ സംതൃപ്തയാക്കാന്‍ ദിനേശന്‍ വഴികള്‍ തിരഞ്ഞുകൊ 
ണ്ടേയിരുന്നു. ഒരു ശനിയാഴ്ച അയാള്‍ പ്രസന്നയുമായി പാലക്കാട്ടേയ്ക്ക്‌ 
പുറപ്പെട്ടു. മന്നാടിയാര്‍ ജ്ല്ലറിയിലേക്കാണ്‌ അവര്‍ കയറുന്നത്‌. മുപ്പതുപ 
വന്റെ സ്വര്‍ണ്ണാഭരണങ്ങള്‍ക്കുള്ള വില നല്‍കുമ്പോള്‍ അയാള്‍ അസാധാര 
ണമായ സംതൃപ്തി അനുഭവിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ തുണിക്കടയില്‍ കയറി. 
ശകുന്തള ടെക്സ്റ്റയിലില്‍നിന്ന്‌ ഇരുപത്തഞ്ച്‌ സാരികളെ പ്രസന്നെ തിരഞ്ഞെ 
ടുക്കുകയുണ്ടായി. 

പ്രായാധികൃത്തിന്റെ കിതപ്പോടെ യാവ്വനത്തെ തടവിലിടാനുള്ള 
ശ്രമങ്ങളെയാണ്‌ ദിനേശന്‍ നടത്തുന്നത്‌. ചെറുപ്പക്കാരുമായി പ്രസന്ന ഇട 
പഴകുന്നതിനെ അയാള്‍ പരമാവധി തടഞ്ഞു. അയാളുടെ മനസ്സറിഞ്ഞ്‌ 
അവളും പെരുമാറി. എങ്കിലും ഇണചേരുമ്പോള്‍ ദിനേശനാണ്‌ എപ്പോഴും 
കിതയ്ക്കുക. അവളെ തൃപ്തിപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന അയാള്‍ 
പാരവശ്യത്തെ പുറമേയ്ക്ക്‌ പ്രകടിപ്പിച്ചില്ല. 

ഒരിക്കല്‍ ഇണചേരലില്‍നിന്ന്‌ പിന്മാറി തളര്‍ന്നുകിടന്ന ദിനേശന്‍ 
പ്രസന്നയോടു പറഞ്ഞു: 


വാര്‍ദ്ധക്യം ബാധിച്ച പുരുഷനാണ്‌ ഞാന്‍. പ്രസന്നയ്ക്ക്‌ ചെറുപ്പ 
മാണ്‌. തെറ്റുതിരുത്താന്‍ പ്രസന്നയ്ക്ക്‌ ധാരാളം അവസരമുണ്ട്‌. നമ്മുടെ 
ബന്ധത്തെ പ്രസന്ന കുറ്റബോധത്തോടെ കാണരുത്‌. പ്രസന്നയുടെ നല്ല 
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ഭാവിക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ ഞാനിതു പറയുന്നത്‌. 
അയാളുടെ വാക്കുകളെ പുഞ്ചിരികൊണ്ട്‌ നേരിട്ട പ്രസന്ന പറഞ്ഞു: 


“സ്വാര്‍ത്ഥതയും നിസ്വാര്‍ത്ഥയും ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. സഹ 
നമാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തെ മഹത്താക്കുന്നത്‌. സ്വാര്‍ത്ഥത വെറും മൃഗജീ 
വിതമാണ്‌.”” 


വികാരങ്ങള്‍ പറഞ്ഞവസാനിക്കേണ്ട കാര്യങ്ങള്‍ അല്ലല്ലോ. ദിനേ 
ശന്റെ ജീവിതം കൂടുതല്‍ പ്രക്ഷുബ്ധമാകുന്നതിനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണു 
ന്നത്‌. 

ഒരു ഞായറാഴ്ച വീട്ടിലേക്കു വന്ന സരള തനിച്ചു സംസാരിക്കണ 
മെന്നു ആവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ കൃഷ്ണന്‍കുട്ടിനായരെ പലചരക്കു 
കടയിലേക്ക്‌ അയച്ചു. പെട്ടെന്ന്‌ അവള്‍ അയാളുടെ കാലില്‍ വീണു. എണീ 
ക്കാതെ കിടന്ന അവള്‍ ഒച്ചതാഴ്ത്തി പറഞ്ഞു: 


“വാര്‍ദ്ധക്യം മരണത്തെ കാത്തിരിക്കലാണ്‌. ഡോക്ടര്‍ക്ക്‌ വാര്‍ദ്ധ 
ക്ൃയമായി തുടങ്ങി. ആര്‍ക്കും യരവ്വനത്തിലേക്ക്‌ തിരിച്ചു നടക്കാനാവില്ല. പ്രസ 
ന്നയ്ക്ക്‌ ചെറുപ്പമാണ്‌. ഡോക്ടര്‍ അവളുടെ ജീവിതത്തെ നശിപ്പിക്കരുത്‌. 
അവളും എന്നെപ്പോലെ അകാലത്തില്‍ വിധവയാകരുത്. ഡോക്ടര്‍ അവളെ 
ഉപേക്ഷിക്കണം. അതാണ്‌ നിങ്ങള്‍ക്കു രണ്ടുപേര്‍ക്കും നല്ലത്‌.” 


സരളയുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ട്‌ വിളറിയ ദിനേശന്‍ ഭീതിയോടെ അവ 
ളില്‍നിന്ന്‌ അകന്നുനിന്നു. അയാള്‍ക്ക്‌ യാതൊന്നും ആലോചിക്കാനായില്ല. 
എങ്കിലും സമനില വീണ്ടെടുത്ത ദിനേശന്‍ പറഞ്ഞു: 


“യാവ്ൃവനത്തില്‍ അനാവശ്യമായ ശാധ്യങ്ങളുമായി ഞാന്‍ ജീവിച്ചു. 
അതുകൊണ്ട്‌ ജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച വലിയ തിരിച്ചറിവൊന്നും എനി 
ക്കില്ല. വാര്‍ദ്ധക്യം മരണത്തിനുള്ള കാത്തിരുപ്പാണെന്ന്‌ എനിക്കറിയാം. 
യവ്വനം ഭാവനനിറഞ്ഞ പ്രതീക്ഷയാണ്‌. ഇനി എനിക്ക്‌ പിന്തിരിഞ്ഞു നട 
ക്കാനാവില്ല. വരുന്നതുവരട്ടെ.”” 


സരള നനഞ്ഞ കണ്ണുകളോടെ പറഞ്ഞു: 


“പ്രസന്നയ്ക്ക്‌ ഒരു വിവാഹാലോചന വന്നിട്ടുണ്ട്‌. ഡോക്ടര്‍ പറ 
ഞ്ഞാല്‍ അവള്‍ കേള്‍ക്കും. മകള്‍ വിധവയാകരുതെന്നു കരുതി ഞാന്‍ 
പറയുകയാണ്‌.” 
ഇപ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ പൊട്ടിത്തെറിക്കു ന്നതിനെയാണ്‌ നമ്മള്‍ 
കാണുന്നത്‌. 

“ചെറുപ്പക്കാര്‍ മരിക്കുന്നില്ലെന്നാണോ നിങ്ങള്‍ കരുതുന്നത്‌? നിങ്ങ 
ളുടെ ഭര്‍ത്താവും ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെയല്ലേ മരിച്ചത്‌?” 


ഒരു പകലും രാത്രിയും ദിനേശന്‍ മരണത്തേയും ജീവിതത്തേയും 


ലാ പി 
ആടെ 


ക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. മരണബോധം തീധ്രമായതോടെ അയാളുടെ 
നിലപാടുകള്‍ മാറ്റംവെച്ചുതുടങ്ങി. 


പ്രസരിപ്പോടെ കടന്നുവന്ന പ്രസന്നയോട്‌ ദിനേശന്‍ അമ്മയുടെ 
വരവിനെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞു. വാര്‍ദ്ധകൃത്തിന്റെയും യാരവ്വനത്തിന്റെയും 
വ്യത്യസ്ത ലോകങ്ങളെക്കുറിച്ചാണ്‌ അയാള്‍ അവളോട്‌ വിവരിച്ചത്‌. ദിനേ 
ശന്റെ വാദമുഖങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ അവള്‍ തയ്യാറായില്ല. മരണവും വൈധ 
വ്യവും ആരേയും എപ്പോഴും പിടികൂടാമെന്നാണ്‌ അവള്‍ പറഞ്ഞത്‌. 

“അമ്മ അവസാനത്തെ ആയുധത്തെ പ്രയോഗിച്ചതാണ്‌. നമ്മള്‍ 
ജീവിച്ചു തുടങ്ങുകയാണ്‌. ജിവിചുതിരന്ന അമ്മയുടെ ന്യായങ്ങളെ ഡോക്ടര്‍ 
പരിഗണിക്കുകയൊന്നും വേണ്ട.” 


പരിസരബോധശത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന ദിനേശന്‍ സരളയുടെ 
വ പറഞ്ഞു: . 


്യാവ്വനവും വാര്‍ദ്ധക്യവും ഒന്നിക്കുക പ്രകൃതിവിരുദ്ധമാണ്‌. 
നമ്മള്‍ അപകടത്തെ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തുകയാണ്‌.” 


ദിനേശന്റെ ന്യായങ്ങളെ നേരിടാന്‍ കഴിയാതെ പ്രസന്ന വീട്ടിലേക്ക്‌ 
തിരിച്ചുനടന്നു. തന്റേയും സരയുവിന്റേയും ശാഠ്യങ്ങളുടെ പൊള്ളത്തരങ്ങ 
ളെക്കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ വേദനയോടെ ചിന്തിച്ചുതുടങ്ങി. ഏട്ടനും അനുജത്തിയും 
മനുഷ്യജന്മത്തെ വെറുതെ അവസാനിപ്പിക്കുകയാണ്‌. 


പ്രസന്നയുമായുള്ള ബന്ധം അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ച ദിനേ 
ശന്‍ ജോലി രാജിവെച്ച്‌ കല്ലടിക്കോടിലേക്കു മടങ്ങി. പ്രസന്ന പലതവണ 
അയാള്‍ക്കു ഫോണ്‍ ചെയ്തു. അവളുടെ ശബ്ദം കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ അയാള്‍ 
ഫോണുമായുള്ള ബന്ധം അവസാനിപ്പിക്കും. - 


ഒരു ദിവസം പോസ്റ്റ്മാന്‍ പ്രസന്നയുടെ വിവാഹക്ഷണക്കത്ത്‌ ദിനേ 
ശന്റെ മുമ്പിലേക്കിട്ടു. സ്വര്‍ണ്ണലിപികളില്‍ മുഴുക്കെ രക്തം പടര്‍ന്നിരിക്കുന്ന 
: തായി അയാള്‍ക്കു തോന്നി. ശേഷിച്ച ജീവിതം വെറുതെ തള്ളിനീക്കാമെ 
ന്നാണ്‌ ദിനേശന്‍ കരുതിയത്‌. എന്നാല്‍ അങ്ങനെ അവസാനിക്കുന്നതല്ലല്ലോ 
ഡോക്ടറായ ദിനേശന്റെ ജീവിതം. 


സഹപാഠി രോഗിയായ മകനുമായി വന്നപ്പോള്‍ ദിനേശന്‍ വീണ്ടും 
സ്റ്റെതസ്‌ക്കോപ്പ്‌ കയ്യിലെടുത്തു. അതോടെ അയാളുടെ വീടിനു മുമ്പില്‍ 
രോഗികളുടെ നിരനീണ്ടു. വീട്ടില്‍വെച്ച്‌ രോഗികളെ ശുശ്രൂഷിക്കാന്‍ അയാള്‍ 
ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ കല്ലടിക്കോട്‌ ജംഗ്ഷനില്‍ ഇരുന്നില ആശുപത്രി 
പണിത്‌ അയാള്‍ രോഗികളെ ശുശ്രൂഷിച്ചു തുടങ്ങി. 


സ്ത്രീരോഗ ചികിത്സക്കായി രോഗികള്‍ വന്നതോടെ ദിനേശന്‍ സര 
യുവിനെ സമീപിച്ചു. അവളും ജോലി രാജിവെച്ച്‌ കല്ലടിക്കോടില്‍ എത്തി. 
ദിനേശന്റെയും സരയുവിന്റെയും ആത്മസമര്‍പ്പണമുള്ള ചികിത്സ രോഗി 


ഭുനുവരീ - ര്‍്രീച്ച്‌ ക്ട 


കള്‍ക്ക്‌ ആശ്വാസമായിത്തീര്‍ന്നു. മിതമായ നിരക്കില്‍ മികച്ച സേവനമാണ്‌ 
അവര്‍ രോഗികള്‍ക്ക്‌ നല്‍കിയത്‌. 


ദിനേശന്റെ ആശുപത്രി ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ അനാവശ്യ 
മായി വിസ്തരിക്കേണ്ടതില്ലുല്ലേോ. 


അറുപത്തിനാലാമത്തെ വയസ്സിലാണ്‌ ദിനേശന്‍ മരിക്കുന്നത്‌. 
രാവിലെ ആശുപത്രിയിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ട അയാള്‍ മുറിയില്‍ കുഴഞ്ഞുവീ 
ണു. സരയു പ്രാഥമിക ശുശ്രൂഷ നല്‍കിയെങ്കിലും അയാളുടെ ജീവന്‍ 
രക്ഷിക്കാനായില്ല. ഹൃദയാഘാതത്തിന്റെ തീര്വവേദന അനുഭവിക്കുമ്പോഴും 
അയാളുടെ മനസ്സില്‍ പ്രസന്നയുടെ മുഖം തിളങ്ങിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 


മരണ മുഹൂര്‍ത്തത്തിലെ ദിനേശന്റെ ഓര്‍മ്മയാണ്‌ അയാളുടെ 
അടുത്ത ജന്മത്തിന്‌ കാരണമാകുന്നത്‌. കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയ ജ്ഞാനാം 
ബിക വീണ്ടും അടുത്ത കഥയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. 


ക്ഷത്രജന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 
മുപ്പത്തഞ്ചാമത്തെ കഥ : അറിയാനും പറയാനുമുള്ള കഥ 


പാലക്കാടന്‍ തറക്കൂട്ടങ്ങളും അഗ്രഹാരങ്ങളും നമ്മുടെ കഥ 
കളിലേക്ക്‌ മുമ്പുതന്നെ കടന്നുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അനാവശ്യമായ 
വിവരണങ്ങളെ നമുക്ക്‌ ഒഴിവാക്കാം. പാലക്കാടിന്റെ അടുത്തുള്ള രാമനാഥ 
പുരം ഗ്രാമത്തിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. മുന്‍കാലങ്ങളില്‍ 
തമിഴ്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ മാത്രമായിരുന്നു അവിടെ താമസിച്ചിരുന്നത്‌. എഴുപതു 
കള്‍ക്കു ശേഷമാണ്‌ അന്യജാതിക്കാര്‍ രാമനാഥപുരത്തില്‍ താമസിച്ചു തുട 
ങ്ങുന്നത്‌. ഭൂപരിഷ്ക്കരണം നിലവില്‍ വന്നതോടെയാണ്‌ ഈ മാറ്റം സംഭവി 
ക്കുന്നത്‌. കുടിയായ്മ അവസാനിച്ചതോടെ തമിഴ്‌ ര്രാഹ്ണരില്‍ പലരും 
അന്യനാടുകളിലേക്ക്‌ വണ്ടികയറി. ചുരുക്കം ചിലര്‍ മാത്രം ജോലിയുമായി 
നാട്ടില്‍ തങ്ങി. 


ഇപ്പോള്‍ നമ്മള്‍ കടടന്നുചെല്ലുന്നത്‌ വലല; വൈദ്യനാ 
ഥയ്യരുടെ വീട്ടിലേക്കാണ്‌.” 


പട്ടാമ്പിയിലാണ്‌ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ ജനിച്ചത്‌. ഏട്ടന്‍ രാമനാഥന്റെയും 
വൈദ്യനാഥന്റെയും പ്രധാന തൊഴില്‍ പണം പലിശയ്ക്ക്‌ കൊടുക്കലായി 
രുന്നു. ഇതിനുപുറമെ അച്ഛന്റെ വകയായി കിട്ടിയ തുണിക്കടയും അവര്‍ 
നല്ല നിലയില്‍ നടത്തിവന്നു. വൈദ്യനാഥയ്ുരാണ്‌ പണം പലിശയ്ക്ക്‌ കൊടു 
ത്തിരുന്നത്‌. രാമനാഥയ്യര്‍ തുണിക്കച്ചവടത്തില്‍ ശ്രദ്ധ കേന്ദ്രീകരിച്ചു. എടു 
ത്തുപറയത്തകക്ക പൊരുത്തക്കേടുകളൊന്നുമില്ലാതെ അവര്‍ ജീവിച്ചുവ 
ന്നതാണ്‌. 


രാമനാഥയ്യരാണ്‌ ആദ്യം വിവാഹിതനാകുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ വൈദ്യനാ 
ഥയ്യരും തനിക്കുവേണ്ട പെണ്‍കുട്ടിയെ കണ്ടെത്തി. ഭാര്യമാര്‍ വന്നതോടെ 


ടക കാഛാഥിവ്‌ 
ത്തം 


ഒരുമയുടെ തടത്തില്‍ വിള്ളലുകള്‍ വീണുതുടങ്ങി. ഒടുക്കം ഭാഗംവെയ്പ്പി 
ലേയ്ക്ക്‌ കാര്യങ്ങള്‍ എത്തി. തനിക്ക്‌ ഭാഗിച്ചുകിട്ടിയ മുതലുമായി വൈദ്യ 
നാഥയ്യര്‍ ഭാര്യാസമേതം പാലക്കാട്ടേയ്ക്ക്‌ വണ്ടികയറി. ഒരുമാസത്തെ വാട . 
കവീട്ടിലെ താമസത്തിനുശേഷം അയാള്‍ രാമനാഥപുരത്തില്‍ സ്വന്തമാ 
യൊരു വീട്‌ വാങ്ങി. 


വൈദ്യനാഥയ്യരുടെ ഭാര്യ കമലാംബാള്‍ വീട്ടുകാര്യങ്ങളെല്ലാം ചിട്ട 
യോടെ ചെയ്തു. സുന്ദരിയായ കമലാംബാളെ തൃപ്തിപ്പെടുത്താന്‍ അയാള്‍ 
തന്നാല്‍ ആകുമ്പടി എല്ലാം ചെയ്തു. ഇപ്പോള്‍ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ വലിയങ്ങാ 
ടിയിലെ കച്ചവടക്കാര്‍ക്ക്‌ ദിവസപ്പലിശയ്ക്ക്‌ പണം കടംകൊടുക്കുന്നു. 
കൂടാതെ ആധാരത്തിന്റെയും സ്വര്‍ണ്ണത്തിന്റെയും ഈടുവെയ്പിലും അയാള്‍ 
പണം നല്‍കാറുണ്ട്‌. വൈദ്യനാഥയ്യരാണ്‌ ഇടപാടുകളെല്ലാം നടത്തിയിരു 
ന്നതെങ്കിലും അവസാനവാക്ക്‌ കമലാംബാളുടേതായിരുന്നു. അവള്‍ എതിരു 
പറഞ്ഞാല്‍ അയാള്‍ ഇടപാടുകളെയെല്ലാം ഉടമ്പടി അവസാനിപ്പിക്കും. 


വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ അഞ്ചാംവര്‍ഷമാണ്‌ കമലാംബാള്‍ ഗര്‍ഭിണിയാ 
കുന്നത്‌. മകന്റെ വരവോടെ അവരുടെ ജീവിതത്തിന്‌ പ്രകടമായ അനേകം 
മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി. പിശുക്കനായ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ മകനുവേണ്ടി യഥേഷ്ടം 
പണം ചെലവഴിച്ചു. മകനായ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ പിറന്നാളിന്‌ ഗ്രാമംമുഴുക്കെ 
സദ്യയുമുണ്ടായി. 

പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ വിശേഷങ്ങളെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ചെറുപ്പ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ പ്രകടിപ്പിച്ചുതുടങ്ങി. ആറാംവയസ്സില്‍ പലിശയും കൂട്ടുപലി 
ശയും കണക്കാക്കാന്‍ അവന്‍ പഠിച്ചു. മകന്‍ തന്റെ വഴി പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ നാട്‌ 
അടക്കിപ്പിടിക്കുമെന്ന്‌ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ കരുതി. 


ദിനേശനാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണനായി വീണ്ടും ജനിച്ചതെന്ന്‌ വായന 
ക്കാര്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടിരിക്കുമല്ലോ. 


നാലാംക്ലാസ്സുവരെ കൊപ്പത്തെ സ്‌ക്കൂളില്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പഠി 
ച്ചു. പിന്നീട്‌ മിഷ്യന്‍ ഹൈസ്ക്കൂളില്‍ അവന്‍ ചേര്‍ന്നു. ഒമ്പതാംക്ലാസുവരെ 
അനന്തകൃഷ്ണന്റെ ജീവിതത്തില്‍ എടുത്തുപറയത്തക്ക സംഭവങ്ങളൊന്നും 
നടക്കുന്നില്ല, ഒമ്പതില്‍ പഠിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ ഉപനയനം 
കഴിയുന്നത്‌. അതോടെ അവന്‍ പൂര്‍ണ്ണ (ബാഹ്മണനായിത്തീര്‍ന്നു. ആചാര 
ങ്ങളെ ചിട്ടതെറ്റിക്കാതെ പാലിച്ച കമലാംബാള്‍ സ്കൂളിൽനിന്നു വരുന്ന 
അവന്‌ കുളിച്ച്‌ ശുദ്ധംവരുത്തിയതിനുശേഷമാണ്‌ എന്തെങ്കിലും തിന്നാന്‍ 
കൊടുക്കുക. ബ്രാഹ്മണൃത്തിന്റെ മഹത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവള്‍ എപ്പോഴും മക 
നോട്‌ പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്നു. വളര്‍ച്ചവെച്ചതോടെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ അയി 
ത്തശുദ്ധങ്ങളെ നിഷേധിച്ചുതുടങ്ങി. 7 

പണമിടപാടുകളില്‍ കടക്കാരോട്‌ വൈദ്യനാഥയ്ുര്‍ യാതൊരു വിട്ടു 
വീഴ്ചയും ചെയ്തിരുന്നില്ല. മുതലും പലിശയും ഈടാക്കാന്‍വേണ്ടി അയാള്‍ 


ഓനുവരീ - മരിച്ച്‌ ക്യ 


പല വീടുകളേയും ജപ്തിചെയ്ത്‌ പണം വസൂലാക്കി. അതുപോലെ സ്വര്‍ണ്ണ 
പ്ൃണയത്തിന്റെ കാലാവധി കഴിഞ്ഞാല്‍ അയാള്‍ ഉരുപ്പടികളെ സ്വന്തമാക്കി. 
തൊഴില്‍പരമായി കാര്‍ക്കശ്യക്കാരനായിരുന്നുവെങ്കിലും വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ 
തികഞ്ഞ ഭക്തനും സാത്വികനുമാണ്‌. 


അനന്തകൃഷ്ണന്റെ ജീവിതത്തില്‍ ഉണ്ടായ വഴിത്തിരിവിലേക്കാണ്‌ 
ഇനി നമ്മള്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. 


അനന്തകൃഷ്ണന്റെ തൊട്ടവീട്ടില്‍ വയസ്സായ ഭരതയ്യരും ലക്ഷ്മിയ 
മ്മാളുമാണ്‌ താമസിച്ചിരുന്നത്‌. ഏകമകന്‍ ഗണേശന്‍ കുടുംബസമേതം മദി 
രാശിയില്‍ താമസിക്കുന്നു. ഭരതയ്യര്‍ മരിച്ചതോടെ ലക്ഷ്മിയമ്മാള്‍ ഗണേശന്റെ 
കൂടെ വണ്ടികയറി. വീടുനോക്കാനും മറ്റും വൈദ്യനാഥയ്യരെയാണ്‌ ഏല്‍പി 
ച്ചിരുന്നത്‌. നല്ല വില കിട്ടിയാല്‍ വില്‍ക്കാമെന്നും ഗണേശന്‍ വൈദ്യനാഥയ്ു 
രോടു പറഞ്ഞു. 


ൂ സുല്‍ത്താന്‍പേട്ടയില്‍ ഇരുമ്പും പെയിന്റും വില്‍ക്കുന്ന കടക്കാരന്‍ 
വാസുദേവന്‍ വീടുവാങ്ങിക്കാന്‍ തയ്യാറായപ്പോള്‍ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ സന്തോ 
ഷിച്ചു. വീടുവില്പ്പനയ്ക്ക്‌ ഇടനിലക്കാരനായി നിന്ന അയാള്‍ക്ക്‌ നല്ലൊരു 
സംഖ്യ ലഭിക്കുകയും ചെയ്തു. വാസുദേവന്റെ ഭാര്യയാണ്‌ പത്മിനി. പ്രകാ 
ശനും ശ്രീജയും അവരുടെ മക്കളാണ്‌. പറയത്തക്ക പ്രശ്നങ്ങളൊന്നും ഇല്ലാ 
ത്തതാണ്‌ വാസുദേവന്റെ കുടുംബജീവിതം. ഭര്‍ത്താവിനും മക്കള്‍ക്കും 
അപ്പുറത്തുള്ള ലോകത്തെക്കുറിച്ച്‌ പത്മിനി ചിന്തിച്ചിരുന്നില്ല. 


പ്രകാശനും ശ്രീജയുമായി അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ അടു 
ത്തു. ശ്രീജ അവനെ വല്ലാതെ ആകര്‍ഷിക്കുകയും ചെയ്തു. പ്രസന്ന ശ്രീജ 
യായി അനന്തകൃഷ്ണന്റെ മുമ്പില്‍ എത്തിയിരിക്കുകയാണ്‌. 

അനന്തകൃഷ്ണനും പ്രകാശനും ശ്രീജയും ഇപ്പോള്‍ ഒന്നിച്ചാണ്‌ 
സ്ക്കൂളിലേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങുക. ശ്രീജ മോയന്‍ ഗേള്‍സ്‌ ഹൈകഷ്ക്കൂളിലും പ്രകാ 
ശന്‍ പി.എം.ജി.യിലുമാണ്‌. മിഷ്യന്‍ സ്ക്കൂളില്‍ പഠിക്കുന്ന അവനാണ്‌ കൂടു 
തല്‍ ദൂരം നടക്കാനുള്ളത്‌. എങ്കിലും അനന്തകൃഷ്ണന്‍ വരുന്നതുവരെ ശ്രീജ 
സ്‌ക്കൂളിന്റെ പടിയ്ക്കല്‍ അവനെ കാത്തുനില്‍ക്കും. പ്രകാശന്റെ തിരിച്ചുവ 
രവ്‌ പലപ്പോഴും തന്നിഷ്ടപ്രകാരമാണ്‌. 


ഗ്രാമത്തില്‍ ജനിച്ചുവളര്‍ന്ന അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പ്രായംകൊണ്ടും 
ജാതികൊണ്ടും അവരില്‍നിന്നെല്ലാം മെച്ചപ്പെട്ട നിലയിലായിരുന്നു. അവന്റെ 
ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനത്തെ അവരാരും ചോദ്യംചെയ്തില്ല. അവന്റെ വാക്കുകളെ 
അവര്‍ എപ്പോഴും അംഗീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 


അനന്തകൃഷ്ണന്റെയും ശ്രീജയുടേയും കൌമാരം പറയത്തക്ക സംഭ 
വങ്ങളില്ലാതെ കടന്നുപോയി. എട്ടില്‍ പഠിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ശ്രീജയ്ക്ക്‌ പ്രായ 
പൂര്‍ത്തിയാകുന്നത്‌. കാലത്തിന്റെ മാറ്റത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട വാസുദേവന്‍ 


പ 
ടാ 


ി 


മകളുടെ തെരണ്ടുകുളിയെ ആഘോഷിക്കുന്നില്ല. ്രീജ സ്‌ക്കൂളില്‍ 
പോകാതെ ഒരാഴ്ച വീട്ടില്‍ ഇരുന്നെന്നു മാത്രം. 

ഇപ്പോള്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ വിക്ടോറിയ കോളേജില്‍ 
പ്രീഡിഗ്രിക്കുപഠിക്കുന്നു. ശ്രീജ പത്താന്തരം കടക്കാനുള്ള തീര്വരമായ ശ്രമ 
ത്തിലാണ്‌. അപ്പോഴും അവര്‍ കൌമാരത്തിന്റെ നിഷ്ക്കളങ്കതയോടെ പെരു 
മാറിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 

ഒരിക്കല്‍ ശ്രീജ അനന്തകൃഷ്ണനോടു പറഞ്ഞു: 

ഇപ്പോള്‍ ഞാന്‍ കുട്ടിയൊന്നുമല്ല. വലിയ പെണ്ണായിക്കഴിഞ്ഞു. 
ഇനി അനന്തേട്ടന്‍ എന്നെ അനാവശ്യമായി തൊട്ടുപെരുമാറരുത്‌.”” 

അതുകേട്ടപ്പോള്‍ ശ്രീജയോട്‌ കൂടുതല്‍ തൊട്ടുപെരുമാറാനുള്ള ശ്രമ 
മാണ്‌ അവന്‍ നടത്തിയത്‌. ) 

പ്രായം തികഞ്ഞതോടെ പ്രകടമായ അനേകം മാറ്റങ്ങളും ശ്രീജ 
യ്ക്കുണ്ടായി. അവളുടെ ശരീരവും മനസ്സും ഒരുപോലെ വളര്‍ന്നുകൊണ്ടി 
രുന്നു. അനന്തകൃഷ്ണന്റെ കൂടെയാണ്‌ അവള്‍ ഇപ്പോഴും സ്ക്കൂളിലേക്ക്‌ 
ഇറങ്ങുക. പഴയതുപോലെ ഒന്നിച്ചു നടക്കാത്ത അവള്‍ അവന്റെ പിന്നില്‍ 
ചുവടുകള്‍മാറി നടക്കും. അനാവശ്യമായ സംസാരത്തേയും അവള്‍ ഒഴി 
വാക്കിയിരിക്കുന്നു. 

എന്നാല്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ പ്രകൃതത്തിന്‌ എടുത്തുപറയത്തക്ക 
മാറ്റങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. മെലിഞ്ഞുനീണ്ട ശരീരം കൂടുതല്‍ വളര്‍ന്നിരി 
ക്കുന്നുവെന്നു മാത്രം. 

അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ഡിഗ്രിയ്ക്ക്‌ പടിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ശ്രീജയുമായുള്ള 
ബന്ധം പ്രണയമായി തീരുന്നത്‌. അതോടെ അവന്റെ മനസ്സില്‍ മുഴുക്കെ 
ശ്രീജയുടെ രൂപം എപ്പോഴും നിറഞ്ഞുനിന്നു. അവളുടെ ലോകവും അവന്റെ 
ഓര്‍മ്മകളെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞു. 

മേഴ്സി കോളേജിലാണ്‌ ശ്രീജ പ്രീഡിഗ്രിയ്ക്ക്‌ ചേരുന്നത്‌. കണ 
ക്കില്‍ പിന്നാക്കക്കാരിയായ അവളെ സഹായിക്കാന്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ 
എപ്പോഴും 'തയ്യാറായി. അതോടെ അവര്‍ക്ക്‌ മണിക്കൂറുകളോളം ഒന്നിച്ചിരി 
ക്കാനുള്ള അവസരമുണ്ടായി. അത്തരം നിമിഷങ്ങളിലാണ്‌ അവര്‍ ജീവി 
തത്തെ സംബന്ധിച്ച വ്യാമോഹങ്ങളെ കെട്ടിപ്പടുക്കുക. 

പ്രണയത്തില്‍ മുഴുകുമ്പോഴും സാമൂഹ്യാവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ അന 
ന്തകൃഷ്ണനും ശ്രീജയ്ക്കും വ്യക്തമായ ധാരണയുണ്ടായിരുന്നു. ജാതി 
യുടെ കോട്ടക്കെട്ടുകള്‍ അവരുടെ ബന്ധത്തിന്‌ തടസ്സം നില്‍ക്കുന്നു. കൂടാതെ 
അനന്തകൃഷ്ണന്റെ സമ്പത്തും അവരുടെ കൂടിച്ചേരലുകള്‍ക്ക്‌ വിലക്ക്‌ 
കല്പിക്കുന്നു. വാസുദേവന്റെ കച്ചവടം അത്ര മെച്ചപ്പെട്ടതൊന്നുമല്ല. അയാള്‍ 
പലപ്പോഴും വൈദ്യനാഥയ്യരുടെ കയ്യില്‍നിന്ന്‌ പലിശയ്ക്ക്‌ പണം വാങ്ങുക 


പതിവാണ്‌. 
ഭൂനുവരി - ഒടരച്ച്‌ ക്ഷ? 


സാഹചര്യത്തെ തിരിച്ചറിയുമ്പോഴും പ്രണയത്തിന്റെ കാല്പനിക 
തയില്‍ മുഴുകിയ അനന്തകൃഷ്ണനേയും ശ്രീജയേയുമാണ്‌ നമ്മള്‍ കാണു 
ന്നത്‌. 

അനന്തകൃഷ്ണനും ശ്രീജയും കൈമാറുന്ന പുസ്തകങ്ങളെല്ലാം 
പ്രണയകഥകളാണ്‌. പ്രതിബന്ധങ്ങളെ തകര്‍ത്ത്‌ ഒന്നിച്ചുചേരുന്ന പ്രണയി 
നികളുടെ സിനിമകളാണ്‌ അവര്‍ എപ്പോഴും കാണുക. അത്തരം അറിവു 
കള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ ഉത്തേജന ഓഷധങ്ങളായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. 


അനന്തകൃഷ്ണന്റേയും ശ്രീജയുടേയും ബന്ധത്തിലെ വഴിത്തിരി 
വുകളിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. 


അയല്‍ക്കാരനായ രാമയ്യരാണ്‌ വാസുദേവനോട്‌ അനന്തകൃഷ്ണ 
ന്റേയും ശ്രീജയുടേയും പ്രണയത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്നത്‌. താങ്കളുടെ 
ഭാര്യയ്ക്ക്‌ കാര്യങ്ങള്‍ എല്ലാം അറിയാമെന്നും അയാള്‍ സൂചിപ്പിച്ചു. 
അതോടെ വാസുദേവന്‍ സമനില നഷ്ടപ്പെട്ടു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ മകളെ 
നേര്‍വഴിയ്ക്ക്‌ നടത്താന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. ശ്രീജ അനന്തകൃഷ്ണനെ കാണരു 
തെന്നു പറഞ്ഞ അയാള്‍ രണ്ടു വീട്ടുകാര്‍ തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിനും അതി 
രുകള്‍ ഉണ്ടാക്കി. 


വാസുദേവന്റെ വിലക്കുകളെ നിസ്സാരമായി തള്ളിയ ശ്രീജ പറഞ്ഞു: 


“അനന്തേട്ടന്റെ പെണ്ണാണ്‌ ഞാന്‍. ആരു തടുത്താലും ഞങ്ങള്‍ ഒന്നി 
ച്ചുതന്നെ ജീവിക്കും.” 


ശ്രീജയുടെ വാക്കുകള്‍ വാസുദേവനെ കൂടുതല്‍ പ്രകോപിപ്പിച്ചു. 
സ്വയംമറന്ന അയാള്‍ അവളുടെ മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ ആഞ്ഞുതല്ലി. അച്ഛന്റെ 
ആക്രമണത്തെ ശ്രീജ പുച്ഛത്തോടെ നേരിട്ടു. പ്രണയം സുഖകരമായി ഒഴു 
കുന്ന പുഴയല്ലെന്നാണ്‌ അവള്‍ക്ക്‌ തോന്നിയത്‌. 


പിറ്റേന്ന്‌ പെ തനിച്ചു കണ്ടപ്പോള്‍ വാസുദേവന്‍ 
പറഞ്ഞും: 


“അനന്തന്‍ ഇനി ശ്രീജയെ കാണരുത്‌. നമ്മള്‍ രണ്ടു ജാതിക്കാരാ 
ണ്‌. വിവാഹത്തിന്‌ പറ്റിയ കൂട്ടരല്ല. നാട്ടുകാരെക്കൊണ്ട്‌ അനാവശ്യം പറയി 
ലി 


ക്കരുത്‌. 
വ്യ വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ അനയ തക്കമറുപടി 
നല്‍കുകയും ചെയ്തു. 

“അച്ഛന്‍മാര്‍ക്കൊന്നും സ്നേഹത്തിന്റേയും ഹൃദയത്തിന്റേയും ഭാഷ 
യറിയില്ല. ഞാനും ശ്രീജയും ചിലതെല്ലാം തീരുമാനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മതത്തിന്റേയും 
ജാതിയുടേയും തടസ്സങ്ങളൊന്നും ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രശ്നമല്ല.”” 

നാട്‌ കുത്തിമറിക്കാനുള്ള ദേഷ്യത്തോടെയാണ്‌ വാസുദേവന്‍ അന്ന്‌ 
കടയിലേക്കു പോകുന്നത്‌. വാസുദേവന്റെയും അനന്തകൃഷ്ണന്റെയും 


5 ഷ്ഥാക്ഥാഥിഷ്‌ 
യം 


വാക്കുകളെ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ ഇടയ്ക്കുവെച്ച്‌ കേട്ടിരുന്നു. അയാള്‍ക്ക്‌ കാര്യ 
ങ്ങളെല്ലാം മനസ്സിലായി. മകന്റെ വഴിവിട്ട നീക്കങ്ങള്‍ക്ക്‌ അയാളും വിലക്കു 
കള്‍ കല്‍പിച്ചു. എന്നാല്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ആരുടേയും ഉപദേശങ്ങളെ 
സ്വീകരിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. 


ഇപ്പോള്‍ അനന്തകൃഷ്ണനും ശ്രീജയും രഹസ്യമായാണ്‌ തമ്മില്‍ 
കാണുന്നത്‌. ടിപ്പുവിന്റെ കോട്ടയിലെ ശാന്തതയില്‍ അവര്‍ മനസ്സുകളെ പങ്കു 
വെച്ചു. ഇതിനുവേണ്ടി രണ്ടുപേരും പലപ്പോഴും ക്ലാസ്സുകള്‍ മുടക്കി. മറ്റുള്ള 
വരുടെ മുമ്പില്‍ പരമാവധി നല്ല കുട്ടികളാവാന്‍ അവര്‍ ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടിരു 
ന്നു. എങ്കിലും അനന്തകൃഷ്ണന്റേയും ശ്രീജയുടേയും കോട്ടയിലെ കൂടി 
ക്കാഴ്ചകളെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരങ്ങള്‍ വാസുദേവന്റെ അടുത്തെത്തി. 

ഇത്തവണ കൂടുതല്‍ കരുതലോടെയാണ്‌ വാസുദേവന്‍ നീങ്ങുന്ന 
ത്‌. മകളെ മറ്റൊരു സ്ഥലത്ത്‌ താമസിപ്പിക്കാന്‍ അയാള്‍ തീരുമാനിച്ചു. പത്മി 
നിയുടെ അനുജത്തി ഭാനുമതിയെ ഈറോടിലേക്കാണ്‌ വിവാഹം കഴിച്ച്‌ 
അയച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഭര്‍ത്താവും മകനും അടങ്ങുന്ന ചെറിയ കുടുംബം. ശ്രീനി 
വാസന്‍ ഈറോടില്‍ സ്വന്തമായി ചെരുപ്പുകട നടത്തുന്നു. 


പുലര്‍ച്ചെ ഈറോടിലേക്ക്‌ ശ്രീജയുമായി പുറപ്പെട്ട വാസുദേവന്‍ 
ഉച്ചയോടെ അവിടെയെത്തി. അയാള്‍ കാര്യങ്ങളെല്ലാം ഭാനുമതിയോട്‌ വിസ്ത 
രിച്ചു പറഞ്ഞു. ശ്രീജയുടെ കോളേജ്‌ പഠിത്തവും ഈറോടില്‍ തുടരാനും 
അവര്‍ നിശ്ചയിച്ചു. ശ്രീനിവാസനെ ചെരുപ്പുകടയില്‍ച്ചെന്ന്‌ വാസുദേവന്‍ 
കാണുകയുണ്ടായി. 


ശ്രീജയ്ക്ക്‌ ചില താക്കീതുകളും നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളും നല്‍കിയ വാസു 
ദേവന്‍ അഭിമാനം സംരക്ഷിക്കാന്‍വേണ്ടി മകളുടെ മുമ്പില്‍ തലകുനിക്കാനും 
തയ്യാറായി. രാത്രിയില്‍ത്തന്നെ വാസുദേവന്‍ പാലക്കാട്ടേയ്ക്ക്‌ യാത്രപുറ 
പ്പെടുകയും ചെയ്തു. 

ശ്രീജ സ്ഥലത്തില്ലെന്ന്‌ രണ്ടാംദിവസമാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ അറി 
യുന്നത്‌. അവന്റെ അന്വേഷണങ്ങള്‍ തുമ്പുകാണാതെ തുടര്‍ന്നു. ശ്രീജയെ 
കാണാതായതോടെ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ നിമിഷങ്ങള്‍ മണിക്കൂറുകളായി 
നീളംവെച്ചു. അവന്റെ മനസ്സും ശരീരവും ഒരുപോലെ മരവിച്ചു. അസ്വസ്ഥ 
തയോടെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ഒരാഴ്ച തള്ളിനീക്കി. പിന്നീട്‌ സ്വാഭാവിക പെരു 
മാറ്റങ്ങളിലേക്കു മടങ്ങിയ അവന്‍ പ്രകാശനെ കാണാന്‍ തീരുമാനിച്ച്‌ പടി 
യിറങ്ങി. 


സ്‌ക്കൂള്‍ വിട്ടുവരുന്ന പ്രകാശനെ വൈകുന്നേരമാണ്‌ അനന്തകൃ 
ഷ്ണന്‍ കാണുന്നത്‌. ധൃതിയില്‍ നടന്ന പ്രകാശനെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പിന്തു 
ടര്‍ന്നു. ഒടുവില്‍ പ്രകാശന്റെ കൈയ്ക്കുപിടിച്ചു നിര്‍ത്തിയ അനന്തകൃ 


ഷ്ണന്‍ പറഞ്ഞു: 
ടൂനുവരീ - ലച്ച്‌ ക്‌ 


ശ്രീജയെ കാണാതെ എനിക്കു ജീവിക്കാനാവില്ല. എന്നെ കണ്ടി 
ല്ലെങ്കില്‍ അവളും മരിക്കും. ഞങ്ങള്‍ രണ്ടാളും ചാകുന്നതാണോ നിന 
ക്കിഷ്ടം? ശ്രീജ എവിടെ പ്രകാശാ?? 


അനന്തകൃഷ്ണന്റെ നിറഞ്ഞൊഴുകുന്ന കണ്ണുകളെ കണ്ടപ്പോള്‍ 
പ്രകാശന്റെ ഉള്ളുരുകി. 

“ശ്രീജചേച്ചിയെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരങ്ങള്‍ പറഞ്ഞാല്‍ കൊല്ലുമെ 
ന്നാണ്‌ അച്ഛന്‍ പറഞ്ഞത്‌. ചേച്ചി ഈറോടിലുള്ള ചെറിയമ്മയുടെ വീട്ടിലാ 
ണ്‌. ചേച്ചിയെ കോളേജില്‍ ചേര്‍ത്തെന്ന്‌ അച്ഛന്‍ അമ്മയോടു പറയുന്നതു 
കേട്ടു. അനന്തേട്ടന്‍ ഞാനാണ്‌ വിവരം പറഞ്ഞതെന്ന്‌ ആരോടും പറയരുത്‌” 


പ്രകാശന്റെ കൈകളെ കൂട്ടിപ്പിടിച്ച അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പറഞ്ഞു: 
“നീ എനിക്ക്‌ അവളുടെ വിലാസം തരണം.” 


പിറ്റേന്നാണ്‌ പ്രകാശന്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ശ്രീജയുടെ വിലാസം 
നല്‍കുന്നത്‌. അന്നുതന്നെ അവന്‍ ഈറോടിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. ഉച്ചയോടെ 
ഈറോടില്‍ എത്തിയ അവന്‍ പലരോടും അന്വേഷിച്ചതിനുശേഷം അണ്ണാ 
നഗറില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. വീടു കണ്ടെത്തിയെങ്കിലും പെട്ടെന്ന്‌ അവന്‍ വാതി 
ലില്‍ മുട്ടിവിളിക്കുന്നില്ല. ഭാനുമതിയ്ക്ക്‌ അവനെ നല്ലതുപോലെ അറിയാം. 
അതുകൊണ്ട്‌ കത്തിയാളുന്ന വെയില്‍ വകവെയ്ക്കാതെ അവന്‍ ഇടവഴി 
യിലെ വേപ്പുമരച്ചോട്ടില്‍ നിന്നു. 


നാലുമണി കഴിഞ്ഞതിനുശേഷമാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ശ്രീജയെ 
കാണുന്നത്‌. ബസ്സിറങ്ങിയ അവള്‍ സന്തോഷത്തോടെ അവനെ സമീപിച്ചു. 
പിന്നീട്‌ അപകടസാധ്യത തിരിച്ചറിഞ്ഞ ശ്രീജ പറഞ്ഞു: 


“നമ്മള്‍ സംസാരിക്കുന്നതു കണ്ടാല്‍ ചെറിയമ്മ വിവരം അറിയും. 
അനന്തേട്ടന്‍ നാളെ കോളേജിലേക്ക്‌ വന്നാല്‍ മതി.” 


ശ്രീജയുടെ കോളേജും സ്ഥലവും അനന്തകൃഷ്ണന്റെ മനസ്സില്‍ 
ആഴത്തില്‍ പതിഞ്ഞുകിടന്നു. രാത്രി ലോഡ്ജില്‍ താമസിച്ച അവന്‍ നേര 
ത്തെത്തന്നെ കോളേജിന്റെ പടിക്കല്‍ എത്തി. സമയം വൈകിക്കാതെ 
ശ്രീജയും എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ നഗരത്തിലെ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തില്‍ 
മുങ്ങി. റെയില്‍വെ കാന്റീനിലും ആളൊഴിഞ്ഞ റെസ്റ്റോറന്റുകളിലും അവ 
രുടെ മണിക്കൂറുകള്‍ ഒഴുകി. വളരെയധികം മനോവേദനയോടെയാണ്‌ അന 
ന്തകൃഷ്ണന്‍ സന്ധ്യയോടെ ശ്രീജയെ വീട്ടിലേക്ക്‌ തിരിച്ചയക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അവന്‍ രാത്രി പാലക്കാട്ടേയ്ക്ക്‌ യാത്ര ആരംഭിച്ചു. 


ഈറോടിലേക്കും പാലക്കാടിലേയ്ക്കും ആഴ്ചയില്‍ രണ്ടുതവണ 
യാത്രചെയ്യുന്ന അനന്തകൃഷ്ണനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. 

യാതൊരു വരുമാനവുമില്ലാത്ത അനന്തകൃഷ്ണന്‍ തനിക്കുവേണ്ട 
പണത്തെ വൈദ്യനാഥയ്യരുടെ അലമാരയില്‍നിന്ന്‌ മോഷ്ടിക്കുകയായിരുന്നു. 


ദ്ഥാകാഥിച്‌ 


വീണ്ടും അനന്തകൃഷ്ണന്റെയും ശ്രീജയുടേയും പ്രണയത്തിന്‌ തട 
സ്സമുണ്ടാകുന്നു. കോളേജില്‍ പോകാതെ ആണൊരുത്തന്റെ ഒപ്പം നാടുചു , 
റ്റുന്ന ശ്രീജയെക്കുറിച്ച്‌ അയൽക്കാരനാണ്‌ ശ്രീനിവാസനോടു പറഞ്ഞത്‌. 
തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ ശ്രീജയെ നിരീക്ഷിച്ചു തുടങ്ങുന്നു. അന്നപൂര്‍ണ്ണ ഹോട്ട 
ലില്‍വെച്ച്‌ അയാള്‍ അനന്തകൃഷ്ണനേയും ശ്രീജയേയും പിടികൂടുകയു 
മുണ്ടായി. 


ആള്‍ക്കൂട്ടത്തെ ശ്രദ്ധിച്ച ശ്രീനിവാസന്‍ ശബ്ദം താഴ്ത്തി പറഞ്ഞു: 


“നിന്നെ എന്തുചെയ്യണമെന്ന്‌ എനിക്കറിയാം. അതിനുമുമ്പ്‌ ഇവളുടെ 
കഥയാണ്‌ കഴിക്കേണ്ടത്‌. ഇവള്‍ കാരണമാണല്ലോ നീ ഇവിടേയ്ക്കു വരു 
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ന്നത. 


ശ്രീജയെ കൈയ്ക്കു പിടിച്ച്‌ എണീപ്പിച്ച ശ്രീനിവാസന്‍ പെട്ടെന്ന്‌ 
ഹോട്ടലില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിപ്പോകുകയും ചെയ്തു. 
ഇത്തവണ ബാംഗ്ലൂരിലാണ്‌ വാസുദേവന്‍ ശ്രീജയെ താമസിപ്പിക്കു 
ന്നത്‌. ഇതിനയാള്‍ തിരഞ്ഞെടുത്തത്‌ തന്റെ ചെറിയമ്മയെയാണ്‌. വാസുദേ 
വന്റെ ചെറിയമ്മ ശാരദ മക്കളും പേരക്കുട്ടികളുമായി അനേകം വര്‍ഷങ്ങ 
ളായി ബാംഗ്ലൂരില്‍ താമസിക്കുന്നു. 


ശ്രീജയെ ബാംഗ്ലൂരില്‍ എത്തിച്ചു മടങ്ങിയ വാസുദേവന്‍ ഭാനു 
മതിയോട്‌ വിവരങ്ങള്‍ പറഞ്ഞു. ശ്രീജയെക്കുറിച്ച്‌ പ്രകാശനോടുപോലും 
സംസാരിക്കരുതെന്ന്‌ അയാള്‍ ഭാര്യയോട്‌ പ്രത്യേകം പറഞ്ഞു. 


ശ്രീജയെ കാണാതെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ വല്ലാതെ വിഷമിച്ചു. (പ്രകാ 
ശനും ചേച്ചിയെക്കുറിച്ചറിയില്ലെന്നു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അവന്‍ നടുറോ 
ഡില്‍വെച്ച്‌ പൊട്ടിക്കരഞ്ഞു. ശ്രീജയുടെ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാതെ അനന്ത 
കൃഷ്ണന്റെ ദിവസങ്ങള്‍ കടന്നുപോയി. പ്രണയത്തിന്റെ ഉന്മാദത്തില്‍ അവന്‍ 
ഈണും ഉറക്കവും മറന്നു. ശ്രീജയുടെ കത്തിനുവേണ്ടി അവന്‍ എപ്പോഴും 
പോസ്റ്റ്മാനെ കാത്തിരുന്നു. 


അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ശ്രീജയെ നിരന്തരം അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 
അവളെക്കുറിച്ച്‌ അവന്‌ യാതൊരു വിവരവും ലഭിച്ചില്ല. ഒരിക്കല്‍ അവന്‍ 
വാസുദേവന്റെ കടയില്‍ച്ചെന്ന്‌ ബഹളം വെയ്ക്കുകയുണ്ടായി. നാട്ടുകാര്‍ 
ഇടപെട്ടപ്പോഴാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ബഹളം അവസാനിപ്പിക്കുന്നത്‌. 


പിന്നീട്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ സ്വയം ഉള്‍വലിഞ്ഞുതുടങ്ങി. അവന്റെ 
വേഷപ്രകൃതങ്ങള്‍ പ്രാകൃതമായി. പരിസരത്തെ മറന്ന അവന്‍ ശ്രീജയുടെ 
ഓര്‍മ്മകളില്‍ മാത്രം മുഴുകി. ശ്രീജ ഇല്ലാത്ത തന്റെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
അനന്തകൃഷ്ണന്‌ സങ്കല്‍പ്പിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


കമലാംബാള്‍ ഭക്ഷണം കഴിക്കാന്‍ അനന്തകൃഷ്ണനെ പലതവണ 
നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചതാണ്‌. ജീവിതത്തെ വെറുത്ത അവന്‍ അവളുടെ വാക്കുകളെ 


ഓനുവരീ -- ഒടിച്ച്‌ പക്ക്‌ 


അവഗണിച്ച്‌ മേല്‍ത്തട്ടില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്നു. 
അനന്തകൃഷ്ണനെ തിരഞ്ഞെത്തിയ കമലാംബാള്‍ പറഞ്ഞു: 


ഒരു പെണ്ണുമാത്രമല്ല ഈ ലോകത്തില്‍ ഉള്ളത്‌. നമ്മുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
നിനക്കു വേണ്ട പെണ്ണുണ്ട്‌. ശ്രീജയെ ഓര്‍ത്ത്‌ നീ ജീവിതം നശിപ്പിക്കരുത്‌.”” 

ഉഈണു കഴിക്കാന്‍ കമലാംബാള്‍ വീണ്ടും അനന്തകൃഷ്ണനെ 
നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചു. അവരെ അവഗണിച്ച അവന്‍ തന്റെ നിശ്ചയത്തില്‍നിന്ന്‌ പിന്മാ 
റുന്നില്ല. മകനെ അടിച്ചൊതുക്കാനുള്ള വാശിയോടെ വൈദ്യനാഥയ്യുര്‍ തള 
ത്തില്‍ നടന്നു. 


ശ്രീജയില്ലാത്ത ജീവിതത്തിന്റെ വ്യര്‍ത്ഥതയെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ 
തിരിച്ചറിഞ്ഞു. വ്ൃര്‍ത്ഥതാബോധത്തിന്റെ മൂര്‍ദ്ധന്യത്തില്‍ ആത്മഹത്യചെ 
യ്യാന്‍ തയ്യാറായ അനന്തകൃഷ്ണനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. 


ഉച്ചയ്ക്ക്‌ വീട്ടില്‍നിന്നിറങ്ങിയ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ രാത്രിയോടെയാണ്‌ 
തിരിച്ചെത്തുന്നത്‌. മടിക്കുത്തില്‍ ഒളിപ്പിച്ചുവെച്ച ടിക്ട്വന്റിയെ അവന്‍ 
മേല്‍ത്തട്ടിലെ തന്റെ മേശവലുപ്പില്‍ സൂക്ഷിച്ചുവെച്ചു. പിന്നീട്‌ അവന്‍ 
യഥേഷ്ടം ആഹാരം കഴിക്കുകയും കനകാംബാളിനോട്‌ പതിവില്ലാത്തവിധം 
കുറേ സംസാരിക്കുകയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ മുറിയില്‍ എത്തിയ അനന്ത 
കൃഷ്ണന്‍ ചുരുങ്ങിയ വാക്കുകളില്‍ ആത്മഹത്യക്കുറിപ്പെഴുതി. ഓറഞ്ചു 
നീരില്‍ കുപ്പിയിലെ ടിക്ട്വന്റി കലക്കിയ അവന്‍ ഒറ്റവീര്‍പ്പിന്‌ അതു മുഴു 
വന്‍ കുടിച്ചുതീര്‍ത്തു. മരണത്തിന്റെ വരവ്‌ അറിയണമെന്ന തീരുമാന 
ത്തോടെ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ കട്ടിലില്‍ മലര്‍ന്നുകിടന്നു. 


അങ്ങനെ ശാന്തനായി കിടന്ന്‌ മരണത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ അനന്ത 
കൃഷ്ണനു കഴിഞ്ഞില്ല. അവന്റെ നെഞ്ചും വയറും ഒരുപോലെ പുകഞ്ഞു 
കൊണ്ടിരുന്നു. കട്ടിലില്‍നിന്ന്‌ എണീക്കാന്‍ ആഞ്ഞ അവന്‍ അവിടെത്തന്നെ 
വീണു. പിന്നീട്‌ വീട്‌ കുലുക്കുന്ന മുഴക്കത്തില്‍ അവന്‍ ഛര്‍ദ്ദിച്ചുതുടങ്ങി. 


മൂന്നാംദിവസമാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ പരിസരബോധശത്തിലേക്ക്‌ മട 
ങ്ങുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ അവന്‍ സര്‍ക്കാരിന്റെ ജില്ലാ ആശുപത്രിയിലാണ്‌. കമ 
ലാംബാളും വൈദ്യനാഥയ്യരും അവന്റെ നേരിയ അനക്കങ്ങളെപ്പോലും ശ്രദ്ധി 
ച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഞരമ്പുകളിലേക്ക്‌ ജീവധാരയായി ഇറ്റിവീഴുന്ന ഗ്ലൂക്കോസ്‌ 
കുപ്പിയെ അവന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. മരുന്നു കലര്‍ന്ന സലൈന്‌ മഞ്ഞ 
നിറമാണ്‌. 


ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങാന്‍ മടിച്ച അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ആരേയും 
ശ്രദ്ധിക്കാതെ മുഖംതിരിച്ചു കിടന്നു. പെട്ടെന്ന്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ മുഖഭാ 
വങ്ങള്‍ മാറുന്നു. പ്രക്ഷുബ്ധനായ അവന്‍ സിറിഞ്ചിനെ ഈരിയെടുക്കാന്‍ 
ശ്രമിച്ചു. കമലാംബാള്‍ പ്രയാസപ്പെട്ടാണ്‌ അവന്റെ ഇടതുകൈ പിടിച്ചുമാറ്റു 
ന്നത്‌. 


റ പി 
ക്‌ 


[ 


തളര്‍ന്നു കിടക്കുകയാണെങ്കിലും അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ഉച്ചത്തില്‍ 
പറഞ്ഞു: 


“എനിക്കു ജീവിക്കേണ്ട. ശ്രീജ ഇല്ലാതെ എനിക്കു ജീവിക്കേണ്ട.” 


ഇതുകേട്ടപ്പോള്‍ കമലാംബാളിന്‌ ഉച്ചത്തില്‍ കരയാനേ കഴിഞ്ഞു 
ള്ളൂ. ആചാരങ്ങളുടെ മഹാഭാരത്തെ ഇറക്കിവെച്ച വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ മകന്റെ 
നെറുകയില്‍ പതുക്കെ തലോടി. 


ശ്രീജയെ വേണമെങ്കില്‍ നീ ജീവിക്കണം. ആദ്യം നീ ജീവിക്കാ 
നുള്ള വഴി നോക്ക്‌. ഞാന്‍ നിന്റേയും ശ്രീജയുടേയും കല്ല്യാണം നടത്തി 
ത്തരാം.” 


വൈദ്യനാഥയ്ുര്‍ പറഞ്ഞ വാക്ക്‌ പാലിച്ചു. ഏഴാം ദിവസമാണ്‌ അന 
ന്തകൃഷ്ണന്‍ ആശുപത്രിയില്‍നിന്ന്‌ വീട്ടില്‍ എത്തുന്നത്‌. പിറ്റേന്ന്‌ രാവിലെ 
മകന്റെ അടുത്തെത്തിയ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ പറഞ്ഞു: 

“ശ്രീജയെ നിന്റെ ഭാര്യയാക്കാന്‍ കഴിയുമോയെന്ന്‌ ഞാന്‍ 
നോക്കട്ടേ”. 

അതുകേട്ടപ്പോള്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്റെ മന:പ്രയാസങ്ങളെല്ലാം ഇല്ലാ 
തായി. 

പാലക്കാട്ടിലെ പ്രമുഖനായ വക്കീല്‍ രാമസ്വാമിയെ വൈദ്യനാഥ 
യ്യൂര്‍ സമീപിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ കാര്യങ്ങളെല്ലാം അയാളുടെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ അനു 
സരിച്ച്‌ നീങ്ങുന്നു. കേസിനുള്ള കടലാസ്സുകളില്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ഒപ്പി 
ടുകമാത്രം ചെയ്തു. 

കോടതി ഉത്തരവുപ്രകാരം ശ്രീജയെ കോടതിയില്‍ ഹാജരാക്കാന്‍ 
വാസുദേവന്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിതനായി. കോടതി വരാന്തയില്‍വെച്ച്‌ ശ്രീജയെ കണ്ട 
പ്പോള്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ വല്ലാതെ പരിഭ്രമിച്ചു. യാതൊരു മുഖപരിചയവു 
മില്ലാത്തതുപോലെയാണ്‌ അവള്‍ അവനെ നോക്കിയത്‌. ബന്ധുക്കളുടെ വല 
യത്തില്‍നിന്നിരുന്ന ശ്രീജയെ ശരിക്കു കാണാന്‍പോലും അനന്തകൃഷ്ണനു 
കഴിഞ്ഞില്ല. 


അനന്തകൃഷ്ണന്റെ കേസ്‌ ആദ്യമായിത്തന്നെ കോടതി പരിഗണി 
ച്ചു. കോടതിയുടെ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശ്രീജ വ്യക്തമായ മറുപടി പറയുകയു 
ണ്ടായി. താന്‍ വീട്ടുതടങ്കലില്‍ അല്ലെന്നും സ്വന്തം ഇഷ്ടര്രകാരം ബന്ധുവീ 
ട്ടില്‍ താമസിച്ച്‌ പഠിക്കുകയാണെന്നും അവള്‍ പറഞ്ഞു. അതോടെ അനന്ത 
കൃഷ്ണന്റെ വാദങ്ങളെല്ലാം നിലമ്പറ്റുകയാണ്‌. ശ്രീജയെ തന്നിഷ്ടപ്രകാരം 
ജീവിക്കാന്‍ കോടതി അനുവദിക്കുകയും ചെയ്തു. 

വാസുദേവന്റെയും ബന്ധുക്കളുടേയും കൂടെ ശ്രീജ പോകുന്നതു 
കണ്ടപ്പോള്‍ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ കോടതിവരാന്തയില്‍ തളര്‍ന്നിരുന്നു. മകനെ 
എണീന്‍്പിച്ചുനിര്‍ത്തിയ വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ പറഞ്ഞു 


ടനുവരീ -- ര്‍ച്ച ക്ര 


“ചെണ്ണ്‌ ഓന്താണ്‌. അവസരംപോലെ അവള്‍ നിറംമാറും. ഇനിയെ 
ങ്കിലും നീ ജീവിക്കാന്‍ പഠിയ്ക്ക്‌.”” 


എന്നാല്‍ ഇനി നമ്മള്‍ മറ്റൊരു കാഴ്ചയാണ്‌ കാണുന്നത്‌. 


കോടതിമുറ്റത്തേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങിയ ശ്രീജ ബന്ധുക്കളുടെ രക്ഷാവലയം 
ഭേദിച്ച്‌ അനന്തകൃഷ്ണനെ സമീപിക്കുന്നു. അവള്‍ അവനെ കെട്ടിപ്പി 
ടിക്കുകയും ചെയ്തു. കൂട്ടത്തില്‍ വിശദമായി കത്തെഴുതാമെന്നും അവള്‍ 
പറഞ്ഞു. അപ്പോള്‍ കത്തുകള്‍ അമ്മയുടെ പേര്‍ക്ക്‌ അയയ്ക്കാനാണ്‌ അന 
ന്തകൃഷ്ണന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടത്‌. അപ്പോഴേയ്ക്കും വാസുദേവന്‍ മകളെ 
വീണ്ടെടുത്ത്‌ കാറില്‍ കയറ്റി. 

വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ ശ്രീജയുടെ ആലിംഗന 
ത്തിന്റെ അനുഭൂതിയില്‍ ലയിച്ചിരുന്നു. വൈദ്യനാഥയ്യര്‍ കാര്യങ്ങളുടെ കിട 
പ്പുകണ്ട്‌ അമ്പരന്നു. കോടതിയില്‍ തോറ്റെങ്കിലും നാട്ടുകാരുടെ മുമ്പില്‍ വിജ 
യിച്ചുവെന്ന്‌ അയാള്‍ കമലാംബാളോടു പറഞ്ഞു. 


ഒരാഴ്ചയ്ക്കുശേഷം ശ്രീജ കമലാംബാള്‍ക്ക്‌ കത്തെഴുതി. കത്തു 
വായിച്ച കമലാംബാളും അനന്തകൃഷ്ണനും ഒരുപോലെ അമ്പരന്നു. കത്തില്‍ 
അവള്‍ സത്യത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. അച്ഛനും അമ്മയും ആത്മ 
ഹത്യ ചെയ്യുമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ഭീഷണിപ്പെടുത്തിയതുകൊണ്ടാണ്‌ താന്‍ കോട 
തിയിൽ നുണ പറഞ്ഞതെന്ന്‌ അവള്‍ എഴുതി. കൂടാതെ താനിപ്പോള്‍ വീട്ടു 
തടങ്ങലിലാണെന്നും ആരേയും കാണാനോ പുറത്തിറങ്ങി നടക്കാനോ കഴി 
യുന്നില്ലെന്നും അവള്‍ എഴുതി. അനന്തകൃഷ്ണന്റെ ഭാര്യയായി കൂടെ കഴി 
യുകയാണ്‌ തന്റെ ആഗ്രഹമെന്നും ശ്രീജ വ്യക്തമാക്കി. ഏതു കോടതിയിലും 
ഇനി താന്‍ സത്യം പറയുമെന്നും അവള്‍ തെളിച്ചു പറഞ്ഞു. അവള്‍ മേല്‍വി 
ലാസവും കൃത്യമായി എഴുതിയിരുന്നു. 

ശ്രീജയുടെ കത്തു വായിച്ച വൈദ്യനാഥയുര്‍ ആവേശത്തോടെ 
പറഞ്ഞും: 

“ശ്രീജ കത്തയച്ച വിവരം ആരും അറിയരുത്‌. വാസുദേവന്‍ 
അങ്ങനെ നെഗളിക്കേണ്ട. അവനെ ഒതുക്കാന്‍ ശ്രീജയുടെ കത്തു മതി.” 


ഇത്തവണ ഹൈക്കോടതിയിലാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണന്‍ കേസ്‌ ഫയല്‍ 
ചെയ്യുന്നത്‌. കോടതിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശം അനുസരിച്ച പോലീസ്‌ അഞ്ചാംദി 
വസം ശ്രീജയെ എറണാകുളത്ത്‌ എത്തിച്ചു. കോടതിയുടെ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അവള്‍ സത്യസന്ധമായ ഉത്തരങ്ങളാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അന 
ന്തകൃഷ്ണന്റെ കൂടെ ജീവിക്കാനുള്ള അവളുടെ ആഗ്രഹത്തെ കോടതി 
അംഗീകരിക്കുകയുണ്ടായി. 


ഗുരുവായുരില്‍വെച്ചാണ്‌ അനന്തകൃഷ്ണനും ശ്രീജയും വിവാഹി 
തരാകുന്നത്‌. 


ക്ര. വഠക്ാഥിച്‌ 


കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയ ക്ഷത്രജന്‍ തുടര്‍ന്നു: 


അനന്തകൃഷ്ണന്റേയും ശ്രീജയുടേയും ദാമ്പത്യജീവിതത്തിലേയ്ക്ക്‌ 
നമുക്ക്‌ പ്രവേശിക്കേണ്ടതില്ല. എല്ലാ ദാമ്പത്യവും സ്നേഹവും വിദ്വേഷവും 
നിറഞ്ഞതാണ്‌. ദാമ്പത്യബന്ധങ്ങളെല്ലാം യാന്ത്രികവുമാണ്‌. 


ഒന്നരവര്‍ഷത്തോളം ശ്രീജയ്ക്ക്‌ അച്ഛനും അമ്മയുമായി യാതൊ 
രുബന്ധവും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. പരസ്പരം കാണുമ്പോള്‍ അവര്‍ എപ്പോഴും 
മുഖം തിരിച്ചു. ഇക്കാലത്താണ്‌ വാസുദേവന്‍ രോഗം ബാധിച്ച്‌ ആശുപ്ര്രി 
യില്‍ കിടക്കുന്നത്‌. വിവരം അറിഞ്ഞ ശ്രീജ കരഞ്ഞുകുതിര്‍ന്നപ്പോള്‍ വൈദ്യ 
നാഥയ്യരുടെ മനസ്സലിഞ്ഞു. ആശുപത്രിയില്‍ എത്തിയ അനന്തകൃഷ്ണനും 
ശ്രീജയും വാസുദേവന്റെ കിടപ്പുകണ്ട്‌ നിശ്ശൂബ്ദരായിനിന്നു. 

നിറഞ്ഞ കണ്ണുകളുമായി നില്‍ക്കുന്ന ശ്രീജയെ കണ്ടപ്പോള്‍ വാസു 
ദേവന്‍ അവളുടെ കൈയ്ക്കു പിടിച്ച്‌ കട്ടിലില്‍ ഇരുത്തി. അതോടെ അവ 
രുടെ മനസ്സിലെ പകയെല്ലാം അവസാനിക്കുകയാണ്‌. 


കഥകേട്ട നാലാമത്തെ പ്രതിമ സന്തോഷത്തോടെ പുഞ്ചിരിച്ചു. 
പ്രതിമ പറഞ്ഞു: 


“മനുഷ്യ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ വീണ്ടും വീണ്ടും കേള്‍ക്കുക 
ആഹ്ലാദം നല്‍കുന്ന അനുഭവമാണ്‌. മനുഷ്യന്‌ മാത്രമാണ്‌ കഥയുള്ള ഒരു 
ജീവിതം ഉള്ളത്‌. മറ്റു ജീവികള്‍ ജീവിതത്തെ ആവര്‍ത്തനത്തോടെ അനുഭ 
വിച്ചുതീര്‍ക്കുന്നു. താങ്കളുടെ കഥകള്‍ എന്നെ സന്തോഷിപ്പിക്കുകയും ചിന്തി 
പ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. രാജകുമാരാ താങ്കള്‍ എന്റെ അനുഗ്രഹം നേടിയ 
യുവാവാണ്‌.” 

അദൃശ്യതയില്‍നിന്ന്‌ മഷിച്ചെപ്പിനെ എടുത്ത നാലാമത്തെ പ്രതിമ 
അതിനെ ക്ഷത്രജനു നല്‍കിയതിനുശേഷം പറഞ്ഞു: 


“ഈ ചെപ്പില്‍ അസാധാരണമായ മഷിയാണുള്ളത്‌. മൂന്നാമത്തെ 
പ്രതിമ നല്‍കിയ മഷി പുരട്ടിയാല്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ ശരീരത്തെ കാണാനാവി 
ല്ല. ഈ മഷിപുരട്ടിയാല്‍ വീണ്ടും ശരീരത്തിന്റെ സാന്നിധ്യത്തെ പ്രാപിക്കാ 
നാകും. വളരെ കുറച്ചു മഷിയാണ്‌ ചെപ്പില്‍ ഉള്ളതെങ്കിലും അതൊരിക്കലും 
കഴിയില്ല.” 


“യുവരാജാവേ അങ്ങയുടെ ആഗ്രഹം നിറവേറാന്‍ ദിവ്യശക്തിയുള്ള 
ഈ മഷി ആവശ്യമാണ്‌. വീണ്ടും മുമ്പോട്ടു പോകുക. എന്റെ അനുഗ്രഹം 
എപ്പോഴും താങ്കളുടെ കൂടെയുണ്ടാകും." 

നാലാമത്തെ പ്രതിമയില്‍നിന്ന്‌ ദിവ്യമായ മരുന്നിനേയും അനുഗ്ര 
ഹത്തേയും സ്വീകരിച്ച ക്ഷത്രജന്‍ ആത്മവിശ്വാസത്തോടെ അഞ്ചാമത്തെ 


പ്രതിമയുടെ അടുത്തെത്തി. 
ടൂന്യവരീ - ഒച്ച്‌ ക്യ 


ക്ഷ/ര്രജനെക്കണ്ട അഞ്ചാമത്തെ പ്രതിമ മുഖവുരയില്ലാതെ ചോദ്യ 
ത്തിലേക്ക്‌ കടന്നു. 


“ലോകത്തിലെ മഹാത്ഭുതം ഏതാണ്‌റഠ്‌* . 


"തന്നെയറിയാത്ത മനുഷ ൃയനാണ്‌ ലോകത്തിലെ മഹാത്ഭുതം. തന്നെ 
അറിയുന്നവന്‍ തന്റെ മനസ്സിനേയും ശരീരത്തേയും മാത്രമല്ല അറിയുന്നത്‌ 
മറ്റു മനുഷ്യരേയും അറിയുന്നു. മറ്റുള്ളവരെ അറിയുന്നവന്‍ തന്നേയും അറി 
യുന്നു. മറ്റുള്ളവരെ അറിയാന്‍ സഹജീവികളേയും (പപഞ്ചത്തേയും അറി 
യണം. പ്രപഞ്ചത്തെ അറിയാന്‍ ക്ഷീരപഥങ്ങളെ അറിയണം. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
തന്നെ അറിയുക പ്രപഞ്ചത്തിലെ തന്റെ സ്ഥാനത്തെ അറിയലാണ്‌. ജീവിത 
ത്തിന്റെ രഹസ്യത്തെ കണ്ടെത്തലാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ തന്നെ അറിയാത്ത 
മനുഷ്യനാണ്‌ ലോകത്തിലെ മഹാത്ഭുതം. 


ക്ഷത്രജന്റെ മറുപടികേട്ട അഞ്ചാമത്തെ പ്രതിമ സംതൃപ്തിയോടെ 
പുഞ്ചിരിച്ചു. 


“കഥകള്‍ കേള്‍ക്കുക ആഹ്ലാദിപ്പിക്കുന്ന അനുഭവമാണ്‌. മനുഷ ്യന്റെ 
കഥകള്‍ അവസാനിക്കാത്ത രഹസ്യങ്ങളാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ യുവാവേ, 
താങ്കള്‍ വീണ്ടും കഥ പറഞ്ഞുതുടങ്ങുക.” 


ആത്മസംതൃപ്തിയോടെ ക്ഷത്രജന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


ലേണേഴ്‌സ്‌ കോളേജ്‌ 


ഹൈമ്ക്കുള്‍ റോഡ്‌, ചിറ്റിലഞ്ചേരി 


ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്പീക്കിംഗ്‌ കോഴ്‌സ്‌ 
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ത 


നിന്തരക്കാര൯ 


കെ.വി.ജയന്‍ 


കവലയിലെ തിരക്ക്‌ അയാളെ അല്പംപോലും അലട്ടുന്നില്ല. നാഷ 
ണല്‍ ഹൈവേയിലെ ചീറിപ്പായുന്ന ബസ്സുകള്‍ക്കും ലോറികള്‍ക്കുമിടയിലൂടെ 
റോഡു മുറിച്ചുകടക്കുമ്പോള്‍ വാഹനങ്ങളുടേയോ, ആളുകളുടേയോ ശബ്ദ 
മല്ല, മറിച്ച്‌, അല്പംമുമ്പ്‌ മൊബൈല്‍ ഫോണിലൂടെ മുഴങ്ങിക്കേട്ട ശബ്ദ 
ത്തിന്റെ അലയടികളാണയാളെ നയിച്ചത്‌. ഇപ്പോഴെങ്ങോട്ടാണു പോകുന്ന 
തെന്നു ചോദിച്ചാല്‍പോലും വ്യക്തമായൊരുത്തരം ലഭിക്കണമെങ്കില്‍ ഒരു 
പുനരാലോചന അയാള്‍ക്കാവശ്യമാണ്‌. അത്രമാത്രം മറ്റൊരു ലോകത്താ 
ണയാള്‍. 


വളരെക്കാലങ്ങള്‍ക്കു ശേഷമാണയാള്‍ അവളുടെ ശബ്ദം കേള്‍ക്കു 
ന്നത്‌. മൊബൈല്‍ഫോണുകള്‍ വരുന്നതിനു മുമ്പുതന്നെ അവര്‍ തമ്മിലുള്ള 
ബന്ധം ഇല്ലാതായി എന്നതാണ്‌ വാസ്തവം. 


എന്നിട്ടും അവള്‍ക്ക്‌ എങ്ങനെ തന്റെ നമ്പര്‍ ലഭിച്ചു? തീര്‍ത്തും 
ഓപചാരികമായി തോന്നത്തക്കവിധത്തിലുള്ള വ്യക്തിപരമായ അന്വേഷണ 
ങ്ങള്‍ക്കുശേഷം തന്നെ അത്യാവശ്യമായി കാണണം എന്നു പറയാന്‍ എന്താ 
യിരിക്കാം കാരണം? അതും സ്ഥലവും സമയവുമെല്ലാം കൃത്യമായി തീരു 
മാനിച്ചതിനുശേഷം? ഒരുപക്ഷെ, പണ്ടത്തെപ്പോലെ പണം കടം ചോദി 
ക്കുന്നതിനായിരിക്കുമോ? അത്‌ നല്ല സൌഹൃദമുണ്ടായിരുന്ന കാലത്താണ്‌. 
ഇപ്പോള്‍, ബന്ധങ്ങളൊന്നുമില്ലാതിരുന്ന ഏറെക്കാലത്തിനുശേഷവും? പല 
വിധ ചിന്തകള്‍ അയാളിലൂടെ മിന്നിമറഞ്ഞു. 


ആലോചനകളുടെ ഭാരവുമായി താമസസ്ഥലത്തെത്തിയപ്പോള്‍ 
അയാള്‍ വല്ലാതെ ക്ഷീണിച്ചു. പതിവു വായനക്കോ ഇ-മെയില്‍ പരിശോധി 
ക്കുവാനോ ഉള്ള മാനസികാവസ്ഥ ഉണ്ടായില്ല. വന്നപാടെ മുഖവും കാലും 
കഴുകി കട്ടിലിലേക്കു മറിഞ്ഞു. മക്കളുടെ കൃത്യനിഷ്ഠയോടെയുള്ള ഫോണ്‍ 
വിളി അയാളെ വീണ്ടും സജീവമാക്കി. സ്ക്കൂള്‍ വിശേഷങ്ങളുടേയും അമ്മ 
യുമായുള്ള ശണ്ഠയുടേയും വിവരണം കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ രസച്ചരട്‌ മുറുകു 
ന്നു. ഇരുട്ട്‌ വീണ്ടും അടുത്തുവന്ന്‌ സമയത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചു. 

വീണ്ടും അടുത്തതിലേക്ക്‌. അതുകഴിഞ്ഞാലോ അതിനടുത്തതി 
ലേക്ക്‌; എന്നും സമയബന്ധിതവും ഭദ്രവുമായ ആവര്‍ത്തനത്തിന്റെ അടു 
ക്കുകളായി ജീവിതം തോന്നുന്നു. ഒന്നും പുതുതായി വരുന്നില്ല. അല്ലെങ്കില്‍ 
അതിന്‌ ശ്രമിക്കാറില്ല. അതിനു വിപരീതമായി ഇന്ന്‌ ഒന്നുംചെയ്യാതെ അല 


ഉനുവരീ -- മരിച്ച്‌ ക്ഷ 


സനാവാന്‍ അയാള്‍ തീരുമാനിച്ചു. പുറത്തുപോയി ചപ്പാത്തി കഴിച്ചുവന്നു. 
വീണ്ടും കട്ടിലിലേക്ക്‌. 


പഴയ സുഹൃത്തുമായി സന്ധിക്കുന്നതില്‍ ഒരു തയ്യാറെടുപ്പു 
വേണോ? അല്ലെങ്കില്‍ എന്തിന്‌? മെമ്മറിയില്‍ സൂക്ഷിച്ചുവച്ചിരുന്ന പേരിടാത്ത 
ചില ഫയലുകള്‍ ഡൌണ്‍ലോഡു ചെയ്യുന്നത്‌ അയാള്‍ അറിയുന്നേയില്ല. 


മേല്‍പ്പോട്ടുനോക്കി തലയിണയില്‍ ചാരിക്കിടന്നപ്പോള്‍ത്തന്നെ അനി 
യന്ത്രിതമായ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ കീബോര്‍ഡിലൂടെ നല്‍കി കഴിഞ്ഞിരുന്നു. വൈറ 
സിന്റെ (ഫംഗസിന്റെ പോലും) ആക്രമണമില്ലാതെ സുരക്ഷിതമായ ഫയലു 
കള്‍. സ്ക്രീനില്‍ തെളിഞ്ഞുവരുന്നു. 


കുന്നിന്‍മുകളിലുള്ള ഗവേഷണകേന്ദ്രത്തില്‍ പലതരത്തിലുള്ള 
ജോലികള്‍ ചെയ്യുന്ന ചെറുപ്പക്കാരുടെ വലിയൊരു കൂട്ടത്തില്‍ പ്രകാശനും 
മീരയും ഒട്ടും വ്യത്യസ്തരായിരുന്നില്ല. കേന്ദ്രത്തിലെ ജോലിക്കാരുടെ താമ 
സവും അവിടെത്തന്നെ ആയതിനാല്‍ പരസ്‌ പരമുള്ള ഇട പഴകലും 
വൃക്തിബന്ധങ്ങളും സുദൃഡ്മമായിരുന്നു. ഒരു കുടുംബത്തിലെന്നപോലെ 
പ്രശ്‌നങ്ങളുണ്ടാകുകയും പരിക്കുകളൊന്നുമില്ലാതെ പരിഹരിക്കപ്പെടുകയും 
ചെയ്യുന്നത്‌ തികച്ചും ചര്‍ച്ചചെയ്യപ്പെടാത്തത്ര ലഘുതരമായിരുന്നു. 


ഇതിനിടെ മീരയെക്കുറിച്ചുള്ള ചില വാര്‍ത്തകള്‍ പൊടിപ്പും 
തൊങ്ങലും വച്ച്‌ അയാളിലെത്തിയപ്പോള്‍ അമ്പരന്നു. സുഹൃത്തുക്കളുമായി 
കൂടുതല്‍ അടുത്തു പെരുമാറുന്നതിനെ ചീത്തസ്വഭാവമായി അയാള്‍ കണ്ടി 
രുന്നില്ല. എന്നാല്‍ വ്യക്തമായ തെളിവുകള്‍ ഉണ്ടെന്ന മട്ടില്‍ ചില കാര്യ 
ങ്ങള്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ വിവരിച്ചുതന്നപ്പോള്‍ അയാളും അവരിലൊരാളായി. 


വാക്കു കൊണ്ടും നോക്കു കൊണ്ടും അരുതാത്ത കാര്യങ്ങള്‍ 
ചെയ്യാത്ത പ്രകാശന്‌ എന്തുകൊണ്ടോ മീര ഒരു പ്രചോദനമായി. സന്ധ്യക 
ളിലും അത്താഴത്തിനു ശേഷവും മറ്റും രണ്ടുപേരും മാത്രമായിരിക്കാനുള്ള 
സൌകര്യങ്ങള്‍ മന:പൂര്‍വ്വം ഉണ്ടാക്കിയെടുത്തു. മീരയ്ക്കും ഒരെതിര്‍പ്പും 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല എന്നതയാള്‍ക്കു കൂടുതല്‍ സൌകര്യമായി. 


അത്താഴത്തിനുശേഷമുള്ളൊരു വേളയില്‍ സൌകര്യങ്ങളുടെ സ്വച്ഛ 
തയില്‍ അയാളിലെ രാക്ഷസന്റെ കൈകള്‍ അതിരുകള്‍ ലംഘിച്ചപ്പോള്‍ 
അവള്‍ പൊട്ടിത്തെറിച്ചു. 

“ഇതായിരുന്നോ നിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം? മറ്റുള്ളവരുടെ കൂട്ടത്തില്‍തന്നെ 
ഞാന്‍ പെടുത്തിയിരുന്നില്ല. എത്രയും വേഗം എന്റടുത്തുനിന്നു പോകുന്ന 
തായിരിക്കും തനിക്കു നല്ലത്‌.” 

മോര്‍ച്ചറിയിലെ ശവംപോലെ തണുത്തുറഞ്ഞ അയാളെ ഫയല്‍ചി 
ത്രത്തില്‍ വളരെ വ്യക്തമായി കാണാം. ക്ഷമാപണത്തില്‍ തണുത്ത അവ 
ളോട്‌ അയാള്‍ പ്രചോദനമായ വാര്‍ത്തകളെക്കുറിച്ച്‌ പറഞ്ഞു. അപ്പോള്‍ 


റ പ 
ട്‌ 


ി 


പരിസരബോധമില്ലാതെ പൊട്ടിച്ചിരിക്കുകയാണവള്‍ ചെയ്തത്‌. മാത്രമല്ല, 
തുറന്നുപറഞ്ഞിതിന്‌ അനുമോദനവും നന്ദിയും പറഞ്ഞു. മുകളിലിരിക്കു 
ന്നവരുടെ സ്വാര്‍ത്ഥലാഭത്തിനും ചാപല്യങ്ങള്‍ക്കും മറ്റും ഇഷ്ടംപോലെ 
നിന്നുകൊടുക്കാതിരുന്നാല്‍ ഇതും ഇതിനപ്പുറവും അനുഭവിക്കേണ്ടിവരു 
മെന്നാണവളുടെ അഭിപ്രായം. ജീവിതത്തിന്റെ ഗതികേടുകൊണ്ടാണീ ജോലി 
ചെയ്യുന്നത്‌. ഒരു ആക്ടിവിസ്റ്റായി ജീവിതത്തെ നേരിടുന്നതിനുള്ള ഭ്രദതയും 
മനസ്സുറപ്പും ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ടും. 

അവര്‍ തമ്മിലുള്ള ബന്ധം പരസ്പരം ശക്തമാകുന്നതിന്റെ സൂചന 
കളാണ്‌ പിന്നീട്‌ സ്ക്രീനിലൂടെ മിന്നിമായുന്നത്‌. സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്കപ്പുറം 
റൊമാന്‍സിന്റെ ഛായയും പടരുന്നു. കാമുകീകാമുകന്‍മാര്‍ പരസ്പരം മാ 
റില്‍ തലചായ്ച്ചിരിക്കുന്നതും ദേഷ്യപ്പെടുന്നതും സങ്കടപ്പെടുന്നതുമൊക്കെ 
മിന്നിമായുന്നു. ലൈംഗികതയിലേക്കുള്ള കടന്നുകയറ്റമായി അതു മാറുന്നില്ല 
എന്നതിന്‌ ഒരു എഡിറ്റിംഗിന്റേയും പിന്‍ബലമില്ല; തികഞ്ഞ യഥാര്‍ത്ഥമായ 
ചിത്രീകരണം മാത്രം. 


പിന്നീട്‌ ധൈര്യമില്ലായ്മയും ജാതിയും മതവും സാമ്പത്തികവു 
മൊക്കെ അവരെ രണ്ടു വ്യത്യസ്ത ഫയലുകളാക്കി തരംതിരിച്ചു. ജീവിത 
ത്തിന്റെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ രണ്ടുപേരും നീന്തിമറഞ്ഞു. ഇടക്കെപ്പോഴൊ 
ക്കെയോ ചില ഫോണ്‍വിളികള്‍ ഉണ്ടായി. അത്രമാത്രം. ക്രമേണ അതും 
അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ ബന്ധമില്ലായ്മ പരിപൂര്‍ണ്ണമായി. ഫയലുകള്‍ രണ്ടുത 
ലങ്ങളിലേക്ക്‌ സെഗ്രിഗേറ്റ്‌ ചെയ്യുന്നതിനൊപ്പം ഓട്ടോമാറ്റിക്ക്‌ സ്വിച്ചോഫിലേ 
ക്കയാള്‍ ആഞ്ഞു. 

രാവിലെ പ്രതക്കാരന്റെ ശബ്ദം കേട്ടാണയാള്‍ ഉണര്‍ന്നത്‌. വീണ്ടും 
അടുത്തതിലേക്കായി സ്ക്രിയനാവുന്നു. 


വൈകുന്നേരം തിരക്കില്ലാത്ത റസ്റ്റോറന്റിന്റെ മൂലയിലിരിക്കുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ അവളിലെ മാറ്റത്തെ പഠിക്കുകയായിരുന്നു; തിരിച്ചവളും. 
“ഹസ്ബന്റി” ന്റെ ബിസിനസ്സ്‌ യാത്രകളും മക്കളുടെ ബോര്‍ഡിംഗ്‌ പഠനവു 
മൊക്കെ അവളെ തീര്‍ത്തും പ്രത്യേകതയുള്ളവളാക്കിയിരിക്കുന്നു; ശാരീ 
രികമായി മാത്രമല്ല; മാനസികമായും. ഇതിനിടയിലെപ്പോഴോ ആണത്രെ 
അയാളുടെ ഒരു ലേഖനം വായിക്കാനിടവന്നതും അതവരുടെ ക്ലബ്ബില്‍ ചര്‍ച്ച 
ചെയ്തതും. അയാള്‍ തന്റെ പൂര്‍വ്വ സുഹൃത്താണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ അവള 
വിടെ വിലസി. അങ്ങനെയാണവള്‍ വീണ്ടും അയാളെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷിച്ച്‌ 
കണ്ടെത്തിയത്‌. അവരുടെ സംഘടനയുടെ സാമൂഹ്യപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 
ഭാഗമായി ഒരാഴ്ച അവളീ നഗരത്തിലുണ്ടാകും. പിറ്റേദിവസം അവള്‍ താമ 
സിക്കുന്ന നക്ഷത്ര കോട്ടേജിലേക്കു ക്ഷണിച്ചപ്പോള്‍ താല്പര്യമില്ലാതിരു 
ന്നിട്ടും അയാള്‍ക്ക്‌ എതിര്‍ത്തുപറയാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


കോട്ടേജിലെ മുറിയില്‍ രണ്ടുപേരും ഒറ്റക്കായപ്പോള്‍ അയാള്‍ക്കു 
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പേടിതോന്നി; വരേണ്ടിയിരുന്നില്ല. അവളാകട്ടെ കൂടുതല്‍ തുറന്നിടപഴകുക 
യായിരുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ അവളുടെ ആഗ്രഹങ്ങളിലേക്ക്‌ എത്തുകയായി 
രുന്നു. 

“പണ്ട്‌ വിഡ്ഡ്ടികളുടെ യുഗത്തില്‍ നമ്മള്‍ ഒന്നാകാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചി 
രുന്നു. മറ്റുള്ളവരുടെ അപവാദത്തില്‍പ്പെട്ടാണെങ്കിലും തനിക്കെന്നെ അനു 
ഭവിക്കാനുള്ള ആഗ്രഹവും ഉണ്ടായില്ലെ. ഞാനിപ്പോള്‍ അതിനു തയ്യാറാ 
ണെടോ?”. നം 

പ്രത്യേക രീതിയില്‍ വെട്ടിത്തിരിഞ്ഞുനിന്നു മീര പറഞ്ഞപ്പോള്‍ 
(പകാശന്‍ ഒട്ടും അത്ഭുതപ്പെട്ടില്ല. 

ട്മുമ്പത്തെ പ്രകാശനും മീരയുമല്ല നാമിപ്പോള്‍. കുടുംബത്തോടും 
സമൂഹത്തോടും ഉത്തരവാദിത്വമുള്ള ചപലതകളില്ലാത്ത മുതിര്‍ന്നവരാണു 
നാം. അതിനാല്‍ എനിക്കു നിന്നെ പ്രാപിക്കാനാഗ്രഹമില്ല മീരേ”” അയാളിലെ 
സദാചാരം ഉണര്‍ന്ന്‌ കപടപീലികള്‍ വിടര്‍ത്തി. ്‌ 

അപ്രതീക്ഷിതമായ കാര്യങ്ങള്‍ സംഭവിക്കുമ്പോഴാണല്ലേോ മനുഷ്യന്‍ 
കൂടുതല്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യബോധമുള്ളവനാകുന്നത്‌. ഒരു വന മൃഗത്തിന്റെ ആസ 
ക്തിയോടെ തന്നിലേക്ക്‌ ഓടിക്കയറുന്ന മീരയെ പ്രകാശന്‌ ഒരു പുരു 
ഷനായിട്ടാണ്‌ തോന്നിയത്‌. എത്രമാത്രം നിയ്ന്ത്രിക്കാനാകും? (എതിര്‍ക്കു 
വാനല്ല). സാഹചര്യങ്ങളുടെ ചുഴിയില്‍പ്പെട്ട്‌ അയാളും സുരതസന്നദ്ധനാ 
യി. ആവേശം പെയ്തൊഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ കെട്ടിപ്പിടിച്ചുകൊണ്ടവള്‍ പറഞ്ഞു 
നീ നാളെ ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി വരണം; ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി മാത്രം”. 

ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിക്കാനുള്ള കഴിവുകളൊന്നും അയാളില്‍ അവ 
ശേഷിച്ചിരുന്നില്ല. കുറ്റംചെയ്ത്‌ ആരും അറിയാതെ രക്ഷപ്പെടുന്നവന്റെ മുഖ 
ഭാവത്തോടെ മീരയുടെ കൂടെ മുറിവിട്ടിറങ്ങുമ്പോള്‍ അവള്‍ പറഞ്ഞു. 

 ““നാമല്ല മാറുന്നത്‌, കാലമാണ്‌ നമ്മെ മാറ്റുന്നത്‌. അതിനനുസരിച്ച്‌ 
നാം മാറിയില്ലെങ്കില്‍ വിഡ്ഡികളായിക്കൊണ്ടേയിരിക്കും.” ഇവിടേയും 
അയാള്‍ക്ക്‌ മറുപടി ഉണ്ടായില്ല. ഭാവഭേദങ്ങളില്ലാതെ, സുഹൃത്തുക്കളായി 
അവര്‍ വഴിപിരിഞ്ഞു. 

അന്നത്തെ രാത്രിയില്‍ അയാള്‍ ഉറങ്ങിയില്ല. പശ്ചാത്താപംകൊണ്ടല്ല; 
അനന്തമായ ആലോചനകളിലും തീരുമാനങ്ങളിലും മുഴുകിയതിനാല്‍. വെട്ടി 
ത്തിരുത്തലുകളും കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്തലുകളും ഒരുപാട്‌ ചെയ്തു; തികച്ചും പുതി 
. യൊരു സോഫ്റ്റ്വെയറിന്റെ രൂപകല്പന പൂര്‍ത്തിയാക്കി. 

പിറ്റേന്ന്‌ അവരുടെ സംഗമം രണ്ടുപേരുടേയും മുന്‍ധാര 
ണപ്രകാരമായതിനാല്‍ വളരെ ഹൃദ്യമായിരുന്നു. മുന്‍കൈ എടുത്തത്‌ 
അയാള്‍തന്നെയായിരുന്നു. മേശപ്പുറത്ത്‌ ഒറ്റ്പെട്ടിരുന്ന അയാളുടെ ബാഗ്‌ 
കാലമെന്നപോലെ സാക്ഷിയായി . 


വ്ര ാക്കാലിയ്‌ 
ടട ക 


സംഗമം കഴിഞ്ഞ്‌, ഇനി കാണില്ല എന്ന്‌ പരസ്പരം ഉറപ്പുകൊടുത്ത്‌ 
പിരിയുമ്പോള്‍ അയാള്‍ ഗുഡ്മമായി ചിരിച്ചു; മാറ്റിവച്ച തലകള്‍ എന്ന തോമസ്‌ 
മാന്റെ പുസ്തകങ്ങള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ സമ്മാനമായി നല്‍കി. 

. എത്രമാത്രം കരുതലോടെയും പരിസരബോധത്തോടെയുമാണയാള്‍ 
നടക്കുന്നതെന്നു നോക്കു. താമസസ്ഥലത്തെത്തിയതും പതിവുകളിലേക്ക്‌ 
കടക്കാതെ കമ്പ്യൂട്ടറിനു മുന്നിലേക്കാണയാള്‍ പോകുന്നത്‌. രാത്രി 

' വൈകിയും അവിടെ എത്തണം. ഇന്നത്തെ രതിയുടെ ചിത്രങ്ങളില്‍ വെട്ടിയും 
ഒട്ടിച്ചും തലകള്‍ മാറ്റിവെച്ചും കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ കണക്കുകൂട്ടലുകളുമായി 
ഇരുട്ടിലയാള്‍ നീന്തിത്തുടിക്കുന്നതു നോക്കു. 


യ 
സ്സഞ്ജ്വന്റ്റ്‌ വൈദ്യശമെ 
കോര്‍ട്ട്‌ റോഡ്‌, ആലത്തൂര്‍ 
ഫോണ്‍ : 04922 222457 


രിന സമയം : 10.30 മ.അ. 40 മ 0.൬. 
ഡോ. വിനോദ്‌ 8ച്ച്വ്ട (തിങ്കര്‍, വ്യാഴം, ശനി) 

ഡോ. രജിത്‌ 13.ഷീ/ട (ചൊവ, ബുധന്‍) 

ഡോ. ശ്രീവിദ്യാസു।ബ്രഫ്മണ്ബന്‍ ൫ച്പ്ര്ട 771 (വെള്ളി) 


ടൂനുവരീ - ഒട്ച്ച്‌ പക? 


ത്ദചുക്തികതഖുടെ ഇരട്ടപസ്ന്തതികള്‍ 
(രണ്ടാംഭാഗം) 
എം.എന്‍.റോയ്‌ 


ഇറ്റലിയില്‍, വിജയിച്ച ദേശീയവാദത്തെ സോറലിന്റെ അയുക്തിക 
കാല്പനികവാദം മാതമല്ല സ്വാധീനിച്ചത്‌; ര്രാന്‍സിലെ രാജഭരണ 
വാദികളുടെ തികച്ചും സങ്കുചിതമായ രാജ്യസ്‌നേഹവും കടുത്ത 
യാഥാസ്ഥിതികസിദ്ധാന്തങ്ങളും സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു. ദേശീയവാദത്തിന്‌ 
അതിന്റെ പോരാട്ടദിനങ്ങളില്‍ ലിബറലിസം നല്‍കിയിരുന്ന പിന്തുണയെ 
മറന്നുകൊണ്ട്‌ ഒരു പ്രമുഖ ദേശീയവാദ സൈദ്ധാന്തികന്‍, ദാര്‍ശനിക 
വീക്ഷണം ഇല്ലെന്നതിന്റെ പേരില്‍ ലിബറലിസത്തെ വിമര്‍ശിക്കുകയും ആ 
കുറവ്‌ സ്വയം പരിഹരിക്കുകയും ചെയ്തു. “മനുഷ്യര്‍ തമ്മിലുള്ള 
ദൃഡ്ഃബന്ധത്തിന്റെ ഉന്നതരൂപമാണ്‌ രാഷ്ദര്രം. രാഷ്ര്രം എന്നത്‌ 
പൌരന്‍മാരായ വ്യക്തികളുടെ കേവലം ആകെത്തുകയല്ല. അത്‌ ഒരു 
ജൈവഘടനയാണ്‌; നിഗൂഡമായ സത്തയാണ്‌. അത്‌ പോയകാലത്തെയും 
ആയകാലത്തെയും വരുംകാലത്തെയും തലമുറകളെയെല്ലാം ആശ്ലേഷി 
ക്കുന്നു. വ്യക്തി എന്നത്‌ അതിന്റെ ക്ഷണഭംഗുര (00൦൬൦741) ഘടകം 
എത്രമാണ്‌. അതിനോട്‌ അവന്‍ പരമമായ കടമചെയ്യാന്‍ ബാദ്ധ ൃസ്ഥനാണ്‌.” 
.(ന്ലംം ഠന്ബദ്ബി, 101505 00140൧). 


സാമൂഹിക ചംക്രമണത്തെയും വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തെയുംകുറിച്ചുള്ള 
സിദ്ധാന്തങ്ങളിലൂടെ സങ്കുചിതമായ രാജ്യസ്നേഹത്തിനും സര്‍വ്വാധിപത്യ 
ത്തിനുമുള്ള സാമൂഹികശാസ്ത്രപരമായ നീതീകരണം നല്‍കിയ പരെറ്റോ 
(848-1923) മാത്രമല്ല ഈ കാഴ്ചപ്പാടുകളെ “ശാസ്ത്രീയമായി” വിപുലീ 
കരിച്ചത്‌. ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാഷ്ദ്രീയസിദ്ധാന്തത്തിനു സാംസ്‌കാരികമായ ഒരു രൂപം 
നല്‍കിയ ലിബറല്‍ ദാര്‍ശനികനായ ജന്‍ടൈലും (1875-1944) അവയെ 
 അംഗീകരിച്ചിരുന്നു. മുസ്സോളിനിയുടെ വിദ്യാഭ്യാസമ്ന്ത്രി എന്ന നിലയില്‍ 
അദ്ദേഹം പാഠ്യപദ്ധതിയില്‍ ദേശീയചൈതന്യത്തിന്റെ പ്രതീകങ്ങളായി 
വീരപുരുഷന്‍മാരുടെ ജീവിതത്തിന്‌ ഈന്നല്‍കൊടുക്കണമെന്ന്‌ നിര്‍ 
ദ്ദേശിച്ചു. ദേശീയസംസ്‌കാരത്തില്‍ മാര്രമേ മനുഷ്യചേതനയ്ക്ക്‌ ആവി 
ഷ്കാരം കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയുകയുള്ളൂവെന്നും, അതുകൊണ്ട്‌ വ്യക്തികള്‍ 
തങ്ങളുടെ ആത്മപ്രകാശനം രാഷ്ര്രത്തിലൂടെ തേടണമെന്നും അദ്ദേഹം 
അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. ലിബറലിസം അതിന്റെ ആരംഭകാലത്തെ ദാര്‍ശനിക 
നിലപാടില്‍നിന്ന്‌ വളരെ അകന്നു പോയിരുന്നില്ലെങ്കില്‍ ക്രകോച്ചെ 
(1866-195മ)യുടെ ശിഷ്യനും സുഹൃത്തുമായ ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഫാസിസത്തിന്റെ 
സാധൂകര്‍ത്താവാകാന്‍ കഴിയില്ലായിരുന്നു. ആ ദാര്‍ശനികപ്രതിലോ 


0൭ ാകാഥിദ്‌ 
ടം 


മതയ്ക്കു ജന്‍ടൈല്‍തന്നെ സാക്ഷ്യംവഹിച്ചു: “മനുഷ്യന്‍ പ്രകൃത്യാ 
മതബോധമുള്ളവനാണ്‌. ചിന്തിക്കുക എന്നാല്‍ ദൈവത്തെ ധ്യാനിക്കുക 
എന്നാണര്‍ത്ഥം. മനുഷ്യനുമായി താരതമ്യപ്പെടുത്തിയാല്‍ ദൈവമാണെല്ലാം. 
മതം അടക്കമുള്ള എല്ലാ ആത്മീയമുല്യങ്ങളെയും ദൈവം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 
മറ്റേതെങ്കിലും പരമാധികാരശക്തിക്ക്‌ ഇടംകൊടുക്കുന്ന ഭരണകൂടം 
ആത്മഹത്യചെയ്യുകയാണ്‌. ആത്മീയമായതെല്ലാം സ്വതന്ത്രമാണ്‌ - സ്വയം 
“ആത്മീയ്‌” ശക്തിയായ ഭരണകൂടത്തിന്റെ അധികാരപരിധികള്‍ക്കകത്ത്‌ 
ആയിരിക്കണമെന്നുമാത്രം.” (ദ1ഠസബ്ബ വണ്ഡിം, 1ഒടപണ 00 ൨ഡ്ഡ്ഥ. 


ഇഹലോക സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനായി പോരാടുന്നതിനുമുമ്പ്‌ മനുഷ്യന്‍ 
ദൈവത്തിന്റെ രക്ഷാകര്‍തൃത്വത്തില്‍നിന്നു സ്വയം സ്വതന്ത്രനാകേണ്ടതുണ്ട്‌. 
ദാര്‍ശനികമായി, ലിബറലിസം ആത്മീയ അടിമത്തത്തിനെതിരായ 
മനുഷ്യന്റെ കലാപത്തില്‍നിന്നാണ്‌ രൂപംകൊണ്ടത്‌. അത്‌ പത്തൊമ്പതാം 
നൂറ്റാണ്ടുവരെ ആധുനിക നാഗരികതയുടെ ആരോഹണവികാസങ്ങളെ 
പ്രചോദിപ്പിച്ചു. ആ നൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌, മുകളില്‍ പറഞ്ഞ കാരണങ്ങളാല്‍ 
ദാര്‍ശനികമായ പിന്തിരിപ്പന്‍ (പവണത ശക്തിയാര്‍ജ്ജിച്ചത്‌. അത്‌ 
ഫാസിസത്തിന്റെ സാധൂകര്‍ത്താക്കളായിക്കൊണ്ടിരുന്ന ജന്‍ടൈലി 
നെപ്പോലുള്ള ലിബറലുകളില്‍ പരമകാഷ്ഠയെ പ്രാപിച്ചു. 


ദേശീയവാദം മതനവീകരണ (ലഠ൩൬൭0ഠ0൩) പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 
സന്തതിയായിരുന്നു. മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനം ആദ്യകാല ക്രിസ്തു 
മതത്തിന്റെ ജനാധിപത്യപരവും വ്ൃക്തിവാദപരവുമായ പാരമ്പര്യ 
ങ്ങളിലേയ്ക്കു തിരിച്ചുപോയിക്കൊണ്ട്‌ മനുഷ്യന്റെ കലാപത്തിനെതിരായി 
മതത്തെ ശക്തിപ്പെടുത്തി. കപട ജനാധിപത്യത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ . 
പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റ്‌ മതത്തിന്റെ സ്വാധീനത്തിന്‍ കീഴില്‍ വന്നുപെട്ടപ്പോഴൊക്കെ 
ലിബറലിസം നവോത്ഥാന പാരമ്പര്യത്തോട്‌ മുഖംതിരിക്കുകയാണ്‌ 
ചെയ്തത്‌. മാഠ്രതമല്ല, ഫാസിസത്തിന്റെയും കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെയും 
വളര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ അനുകൂലമായ അയുക്തിവാദത്തിന്റെ അന്തരീക്ഷം 
ആത്യന്തികമായി സൃഷ്ടിച്ച ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമതയുമായി ബന്ധം 
കൂടുകയും ചെയ്തു. മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സ്വാധീനത്തിന്‍ 
കീഴില്‍ തന്നെയായിരുന്നു ലിബറലിസം ദേശീയവാദത്തില്‍ ബന്ധുവിനെ 
കണ്ടെത്തിയതും. ആ നിഗൂഡ്മാത്മക സമഷ്ടിവാദ ആരാധനയുടെ 
വിശ്വരൂപമാണ്‌ ഫാസിസം അല്ലെങ്കില്‍ നാസിസം. 


ദേശരാഷ്ര്രം (110൩ 5൮5) എന്ന ആശയത്തിന്റെ ഉദ്ഭവ 
സ്ഥാനമാണ്‌ ജര്‍മ്മനി. തല്‍ഫലമായി, രാഷ്ര്രസങ്കല്‍പത്തിന്റെ ആദര്‍ശ 
വല്‍ക്കരണം ജര്‍മ്മന്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെ സവിശേഷതയായിത്തീര്‍ന്നു; ഒരു 
രാഷ്ര്രീയ സങ്കല്പം അതിഭാതികമായ ഒരു അമൂര്‍ത്തസത്തയുടെ 
പദവിയിലേയ്ക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തപ്പെട്ടു. രാഷ്ര്രബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
മുന്‍വിധിക്ക്‌ - രാഷ്ദ്രത്തെ ഒരു വംശവുമായി താദാത്മ്യപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌ 


ഓനുവരീ - ഒടിച്ച്‌ ക്ട്‌ 


- യൂറോപ്പിലെ മറ്റു (്പാദേശിക സംസ്‌ കാരങ്ങളിലൊന്നും ഇത്ര 
ആഴത്തിലുള്ള വേരുകളില്ല. എന്നിട്ടും, പതിനാറാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ രൂപംകൊണ്ട 
ദേശീയവാദം ജര്‍മ്മനിയില്‍ പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനംവരെ 
വിജയം കണ്ടില്ല. വ്യാപകമായ നിരാശാബോധം ഉളവാക്കിയ ദുര്യോഗ 
മായിരുന്നു അത്‌. ദേശീയ സാംസ്‌കാരിക അഹന്തയിലൂുടെ സവിശേഷമായി 
പ്രകടിപ്പിക്കപ്പെട്ട അപകര്‍ഷതാബോധമായിരുന്നു അതിന്റെ ഫലം. 
ക്രിസ്തുമതം പരിഷ്‌കൃതരാക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ മധ്യ യൂറോപ്പിലെയും 
കിഴക്കന്‍ യൂറോപ്പിലെയും വനാന്തരങ്ങളില്‍ താമസിച്ചിരുന്ന ട്യൂട്ടോണിക്ക്‌ 
ഗോത്രങ്ങളുടെ പുരാവൃത്തങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ജര്‍മ്മന്‍ സംസ്കാരം പ്രചോദനം 
കണ്ടെത്തി. പുരാവൃത്തനായകനായ സീഗ്‌ഫ്രൈഡ്‌ ജര്‍മ്മന്‍ പരുഷ 
ത്തിന്റെ ആദര്‍ശമായ മാറി. പഴയ ജര്‍മ്മന്‍ വംശങ്ങള്‍ വന്യവും 
വെറിപിടിച്ചതും കാശലമുള്ളതും കുടിലവും സാഹസികവും” ആണെന്നു 
കണ്ടെത്തിയ ടാസിറ്റസ്‌ വിവരിച്ച “ട്യൂട്ടോണിക്ക്‌ രാദ്രത്‌"യെ അദ്ദേഹം 
പ്രതിനിധാനംചെയ് തു. അളവറ്റ വീര്യവും കിടയറ്റ ശക്തിയും 
അത്ഭുതകരമായി ലഭിച്ച ആളായിരുന്നു സീഗ്ഫ്രൈഡ്‌. അത്‌ അദ്ദേഹത്തെ 
അജയ്യനാക്കിത്തീര്‍ത്തു. വ്യാളീരക്തത്തിലുള്ള അത്ഭുതസ്‌ നാനം 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ അജയ്യതയുടെ മേലങ്കിയണിയിച്ചു. ചുരുക്കത്തില്‍ അദ്ദേഹം 
അതിമാനുഷന്റെ ആദിരുപമായിരുന്നു. ദേശീയസാഹിത്യം ആറ്റില മുതല്‍ 
ബിസ്‌ മാര്‍ക്ക്‌ വരെയുള്ള ജര്‍മ്മനിയുടെ എല്ലാ ചരിധ്രനായകരെയും 
സീഗ്ഫ്രൈഡിന്റെ മാതൃകയില്‍ വാര്‍ത്തെടുത്തു. 


ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ എന്ന്‌ തെറ്റായി വിളിക്കപ്പെട്ട കവികളുടെയും 
കഥപറച്ചിലുകാരുടെയും ഫലഭൂയിഷ്ടമായ ഭാവനയാല്‍ നെയ്തെടുത്ത 
പുരാവൃത്തങ്ങളുടെയും ഐതിഹ്യങ്ങളുടെയും വര്‍ണ്ണാഭമായ പശ്ചാത്തല 
ത്തില്‍ ഫിഷ്ടെ ആധുനിക ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികനായി 
ഉയര്‍ന്നുവന്നു. ലിബറലിസം ദേശീയവാദവുമായി സ്വയം താദാത്മ്യം 
പ്രാപിച്ചിടത്തോളം ഫിഷ്ടെ ഒരു ലിബറലായിരുന്നു. സോഷ്യലിസത്തെ 
വിളംബരം ചെയ്ത “ജനങ്ങളുടെ പുത്ര”"നായും അദ്ദേഹം വാഴ്ത്ത 
പ്പേടുന്നുണ്ട്‌. എന്നിരിക്കിലും, ജര്‍മ്മന്‍ഫാസിസത്തിന്റെ നോര്‍ദിക്ക്‌ മിത്തിന്റെ 
പ്രവാചക നായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ ശുദ്ധമായ രക്തമുള്ള 
വംശമാണെന്നും, അതുകൊണ്ടുതന്നെ അവരില്‍ “പ്രകൃതിയുടെ 
നിഗൂഡശക്തികള്‍” ഉണ്ടെന്നും അദ്ദേഹം വിശദീകരിച്ചു. (011൦, 506൦05 
0 ൨൦ ൭൦൬൭൩ പപ്൭0ഠ0൩). അനന്യമായ വംശീയ വിശുദ്ധിമൂലം 
ശക്തിയുടെയും കാശലത്തിന്റെയും സകലമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെയും ഉപയോഗിച്ചു 
കൊണ്ട്‌ ദൈവകലപിത (ഠ൦ടസആവ)ത്തെ സാക്ഷാത്കരിക്കാനുള്ള ധാര്‍മ്മികാ 
വകാശമുള്ള, അലാകികമായി നിയോഗിക്കപ്പെട്ട തിരഞ്ഞെടുത്ത 
ജനതയാണ്‌ ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍. ജര്‍മ്മന്‍ ഫാസിസത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തികര്‍, 
നിര്‍ദ്ദയത്വത്തിന്റെയും ദോഷൈകദൃഷ്ടിയുടെയും നൈതികരാഹിത്യ 
ത്തിന്റെയും ആരാധനയ്ക്കുള്ള ന്യായീകരണം, ഇരട്ടത്താപ്പ്‌ ധാര്‍മ്മികത 


സ്‌ ച്ഥാക്കാഥിഷ്‌ 
ടം 


ഉപദേശിച്ച ഫിഷ്ടെയില്‍ കണ്ടെത്തി. വ്യക്തിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
അധാര്‍മ്മികമായ ഒരു കര്‍മ്മം രാഷ്ര്രത്തിനു വിശുദ്ധമായ ഒരു 
ധര്‍മ്മമാകുന്നു. “രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ നിയമമോ അവകാശമോ ഇല്ല - 
ശക്തന്റെ നിയമമൊഴികെ.”” (1:1൨, 50600൦65 10 ൨൦ ഠണ്ബ്ഥ 00൬). 
രാഷ്ട്രത്തിന്‌ അതിന്റെ ലക്ഷ്യംനേടുന്നതിന്‌ ഏതു മാര്‍ഗ്ഗവും സ്വീകരിക്കാം 
- തട്ടിപ്പും നിയമലംഘനവും ഹിംസയുമെല്ലാം. ഒരു നിയമത്തിനും 
വിധേയമല്ലാത്ത രാഷ്ട്രത്തിന്റെ സമഷ്ട്യാഹന്തയുടെ ഇച്ഛയെ നടപ്പിലാക്കുക 
എന്നതാണ്‌ ലക്ഷ്യം. അതാണ്‌ ഒരു ലിബറല്‍ ദാര്‍ശനികനാല്‍ 
ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട ഫാസിസത്തിന്റെ സാരസര്‍വ്വസ്വം. അതാവിഷ്കരി 
ക്കപ്പെടുന്ന കാലത്ത്‌ മുതലാളിത്തം അതിന്റെ കൌമാരദശയില്‍ 
തന്നെയായിരുന്നു. കമ്മ്യൂണിസമെന്ന ഭൂതമാകട്ടെ മാര്‍ക്സിന്റെ (1818-1883) 
ഭാവനയില്‍പ്പോലും പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടിരുന്നുമില്ല. 

ഫിഷ്ടെയുടെ കാല്പനിക ദേശീയവാദത്തില്‍ അന്തര്‍ലീനമായ 
സാംസ്‌കാരിക അഹന്തയെയും ആക്രമണോത്സുകതയെയും, ഒന്നാംലോക 
മഹായുദ്ധത്തിനു മുമ്പുള്ള രണ്ടു തലമുറകളില്‍പെട്ട ജര്‍മ്മന്‍ 
യുവത്വത്തിന്റെ ധൈഷണികവും വൈകാരികവുമായ തലങ്ങളില്‍ 
ശക്തമായ സ്വാധീനം ചെലുത്തിയ ഒരുപറ്റം എഴുത്തുകാരും ചരിത്രകാരന്‍ 
മാരും സര്‍വ്വകലാശാലാ അധ്യാപകരും വികസിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. ജര്‍മ്മന്‍ 
മുതലാളിത്തത്തിന്റെ അഭിവൃദ്ധിയുടെയും ജര്‍മ്മന്‍ സാമ്മാജ്യത്വത്തിന്റെ 
ഏകീകരണത്തിന്റെയും ആ കാലഘട്ടത്തില്‍, പരമ്പരാഗതമായ ജര്‍മ്മന്‍ 
ചേതനയുടെ ആവിഷ്കാരമെന്ന നിലയില്‍ ഫാസിസ്റ്റ്‌ സിദ്ധാന്തത്തെയും 
ജര്‍മ്മനിയുടെ ലോകദാത്യം പൂര്‍ത്തീകരിക്കുന്നതിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമെന്ന 
നിലയില്‍ ഫാസിസ്റ്റ്‌ (പയോഗത്തെയും സ്വീകരിക്കാനുള്ള ദേശീയ 
മനോഭാവം സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടു. 


പോള്‍ ഡി ലാഗര്‍ഡെ (1827-91)യും ജൂലിയസ്‌ ലാംഗ്ബെനും 
പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനദശകങ്ങളില്‍ ദേശീയവാദ 
തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ നിഗൂുഡ്മാത്മക (1480൦) വശത്തെ വികസിപ്പിച്ചു. 
ജര്‍മ്മന്‍വംശത്തിന്റെ ധാര്‍മ്മികമായ ഉല്‍കൃഷ്ടതയുടെ അടിത്തറയായി 
കരുതപ്പെടുന്ന ആത്തമോന്മുഖ പ്രവണതയുടെ ആരാധനയ്ക്ക്‌ അവര്‍ 
 ആരംഭംകുറിച്ചു. ഈ നിഗുഡാരാധനയെ ഗുസ്താവ്‌ ഫ്രഫെന്‍സനും 
(1863-1945) വിൽഹെം സ്‌കീഫറും ഹാന്‍സ്‌ ്രിമ്മും മറ്റും (ഭാന്തമായി 
പ്രചരിപ്പിച്ചു. 
ള$ ഡി ലാഗര്‍ഡെ അഖിലജര്‍മ്മന്‍വാദ (12൦-ഠ0ണ്ബദബ്ണുത്തിന്റെ 
സൈദ്ധാന്തികനായിരുന്നു. കിഴക്കോട്ടേയ്ക്കുള്ള മുന്നേറ്റം (10 ൩൭൦ 
൪05൧൭൩) എന്ന ബിസ്മാര്‍ക്കിന്റെ പ്രസിദ്ധമായ സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ മൂര്‍ത്തരൂപം 
നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം എഴുതി: “കിഴക്കുള്ള നമ്മുടെ അയല്‍ക്കാരെ 
ജര്‍മ്മന്‍വല്‍ക്കരിക്കുക എന്നത്‌ നല്ല കാര്യമാണ്‌. റഷ്യ ദയവായി മുന്നൂറു 


ജനുവരി - ലര്‍്രച്ച്‌ ക്ട 


നാഴികകൂടി കിഴക്കോട്ട്‌ മദ്ധയേഷ്യവരെ നീങ്ങട്ടെ. അവളതിനു 
തയ്യാറാകുന്നില്ലെങ്കില്‍, തന്നെ കയ്യടക്കാന്‍, അതായത്‌ അവളുടെ മേല്‍ 
യുദ്ധം നടത്താന്‍ അവള്‍ നമ്മളെ നിര്‍ബന്ധിക്കും.” (ദ്ധ ൦ 1 ഉദി, 
ഭഗം ഡം ൨ാബ്ടബ്ബികഫഠി. 


ജര്‍മ്മന്‍കാരുടെ ധാര്‍മ്മിക ഉള്‍കൃഷ്ടതയുടെ അടയാളമായ, 
സാംസ്‌കാരികാഹന്തയ്ക്കുള്ള നിഗുഡ അനുമതിയായ ആത്തമോന്മുഖ 
(പവണതയെക്കുറിച്ചുള്ള ഐതിഹ്യത്തെ വ്യാജശാസ്‌ (തത്തിന്റെ 
സഹായത്തോടെ വംശീയാരാധനയ്ക്ക്‌ അനുസൃതമായി ഹുസ്റ്റണ്‍ ചേമ്പര്‍ 
ലെയിന്‍ വികസിപ്പിച്ചു. അദ്ദേഹം ജര്‍മ്മന്‍ പൌരനായി മാറിയ ഇംഗ്ലീഷു 
കാരനും ഹിറ്റ്ലറുടെ ദേശീയ സോഷ്യലിസത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തികനായ 
ആല്‍ഫ്രഡ്‌ റോസന്‍ബെര്‍ഗി (1853-1946)ന്റെ ശിഷ്യനുമായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌, ഫാസിസം ഒരു വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പ്രത്യയശാസ്‌ സര്രമോ 
സാമ്പത്തികമായി നിര്‍ണ്ണീതമോ ആയിരുന്നില്ല. 


സ്വയം ഒരു സ്ലാവ്‌ വര്‍ഗ്ഗക്കാരനായിരുന്ന, ചരിത്രകാരനായ 
ട്രൈറ്റ്സ്കെ (17ല്മ്വിശ - 1834-96) പ്രാചീന ട്യൂട്ടോണിക്ക്‌ ഗോത്രങ്ങളുടെ 
യുദ്ധോത്സുകമായ കഥകള്‍ വര്‍ണ്ണിച്ചും സ്വന്തം ഭാവനയാലും ജര്‍മ്മന്‍ 
ദേശീയവാദത്തിനു സാംസ്‌കാരികമായ ഒരടിത്തറ നല്‍കി. “ജന്‍മനാ 
ജേതാവായ ട്യൂട്ടന്‍ വംശജന്‍ എവിടെയൊക്കെ തന്റെ സ്വത്ത്‌ കാണുന്നുവോ 
അതെല്ലാം എടുക്കുന്നു. ചരിത്രത്തിന്റെ പരമോന്നത കോടതിയാണ്‌ യുദ്ധം.” 
(ബ്ബ ൩ സനമ്ടബ്്ം, 11150 07 ന്ബേമ്ധാ. ഇത്തരം (പ്രമാണ 
വാക്യങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ ട്ര്രൈറ്റ്സ്്‌കെ ജര്‍മ്മന്‍ യുവാക്കളുടെ ഭാവനയെ 
ജ്വലിപ്പിച്ചു. അതിമാനുഷനായ സീഗ്‌ഫ്രൈഡിനെപ്പോലെ എന്തെങ്കിലു 
മാകാന്‍ അവരെല്ലാം അഭിലഷിച്ചു. ഫാസിസത്തിന്റെ അടിത്തറ 
അതുകൊണ്ട്‌ സാമ്പത്തികമായിരുന്നില്ല. മറിച്ച്‌, ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമതയുടെ 
അന്തരീക്ഷത്തില്‍ പോഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട വൈകാരികമായ അയുക്തിവാദ 
മായിരുന്നു. 


“1930ലെ ജര്‍മ്മന്‍ പാര്‍ലമെന്റില്‍ (1൦40൦5) പതിമൂന്നു 
രാഷ്ര്രീയകക്ഷികളാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. അവയെ രണ്ടു വിരുദ്ധചേരികളായി 
വിഭജിക്കാം. അത്‌ യാഥാസ്ഥിതികത്വത്തിന്റെയും പുരോഗതിയുടെയും 
സംഘട്ടനമല്ല. മറിച്ച്‌, രാഷ്ര്രീയമണ്ഡലത്തെ കടന്ന്‌ ലോകവീക്ഷണ 
(ന്മ്ധടധമമ്മളുത്തിന്റെ ആഴങ്ങളില്‍ ചെന്നെത്തുന്ന ഒന്നായിരുന്നു - 
യുക്തിവാദവും അയുക്തിവാദവും തമ്മിലുള്ള ഒരു പോരാട്ടം. അത്‌ 
പൊതുവേദികളില്‍ പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്ന നേതാക്കളില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നു. 
ധിഷണാശാലികളായ നേതാക്കന്‍മാര്‍ യുക്തിഭര്രമായ വാദമുഖങ്ങള്‍ 
അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍, ക്ഷുദ്രരാഷ്ട്രീയക്കാര്‍ (ഠിണദഉ0സ്ര൦) വൈകാരിക 
(പവണതകളെ ഇളക്കിവിടുന്നു. യുക്തിയുടെയും അയുക്തിയുടെയും 
ശക്തികള്‍ തമ്മിലുള്ള പോരാട്ടത്തിന്റെ കഥയാണ്‌ നാസിപൂര്‍വ്വ 


ക ാകാലിവ്‌ 
നി മു 


ി 


ജര്‍മ്മനിയുടെ രാഷ്ട്രീയചിന്തയുടേത്‌.” (1വ൦ലബ്്ചി 9൦1, 1൦ ൦൩൭൨ 
121൦2 100110൦4 1൩൦൫൧. 


യുക്തിക്കെതിരായ കലാപത്തിന്‌ ആരംഭംകുറിച്ചത്‌ ഷോപ്പന്‍ 
ഹവറായിരുന്നു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനദശകങ്ങളില്‍ 
കലയിലും സാഹിത്ൃത്തിലും ദര്‍ശനത്തിലും പ്രകടമായ അത്‌ 
ഫാസിസത്തിന്റെ ആഗമനത്തെ വിളംബരം ചെയ്തു. ഫിഷ്ടെ 
കാല്പനികനായിരുന്നെങ്കിലും തീര്‍ത്തും യുക്തിരഹിതനായിരുന്നില്ല. 
കാന്റിന്റെ ശിഷ്യനായ ഷോപ്പന്‍ഹവറിലൂടെ ജര്‍മ്മനിയിലേക്കുവന്ന 
ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമതയുടെ പ്രവാഹത്തോടൊപ്പം അദ്ദേഹം നീന്തിയില്ല. 
എങ്കിലും ഷോപ്പന്‍ഹവര്‍ ടീക്ക്‌ -നോവലീസ്‌ വലയത്തിന്റെ (ലുഡ്‌വിഗ്‌ 
ടീക്കും (1773-1853) നോവാലീസും (1772-1801) അടങ്ങുന്ന ജര്‍മ്മന്‍ 
എഴുത്തുകാരുടേയും ദാര്‍ശനികരുടെയും കാല്പനികവാദ പ്രസ്ഥാനം - 
വിവ.) കാല്പനിക സ്വാധീനത്തിനു കീഴില്‍ വരികയുണ്ടായി. 


പക്ഷെ, താമസിയാതെ അദ്ദേഹം നവോത്ഥാന കാല്പനിക 
വാദത്തോട്‌ മുഖം തിരിക്കുകയും പ്രതിലോമകരമായ അശുഭാപ്തിവാദ 
സരണിയില്‍ അഭയം കണ്ടെത്തുകയും ചെയ്തു. ഒടുവില്‍ ഫ്രെഡറിക്‌ 
ഷ്‌ളീഗല്‍ (1772-1829) അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഇന്ത്യന്‍ മിസ്റ്റിസിസത്തെ 
പരിചയപ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തു. അതോടെ അദ്ദേഹം ഉള്‍വിളികേള്‍ക്കാന്‍ 
തുടങ്ങി. അദ്ദേഹത്തിന്‌ സത്യം വെളിപ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. അതുകൊണ്ട്‌, തന്റെ 
പ്രധാന കൃതിയായ “ഇച്ഛയും ആശയവും എനാ നിലയില്‍ ലോകം” (11൦ 
0010 മട നവി! ൧0 106) ഭാഗങ്ങള്‍ പരിശുദ്ധാത്മാവ്‌ പറഞ്ഞുതന്ന്‌ 
എഴുതിയതാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിച്ചു. 

ഉണ്‍മ (1 വനള-നപഭല്ഥിയെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പം കാന്റിന്റെ 
വിമര്‍ശനാത്മക ദര്‍ശനത്തിന്റെ അപരകോടി (൧൧൧01൩20) ആയിരുന്നു. 
നിഗുദ്ദമായ അതിഭാതികവാദ (450൦ 176്ാു്ംട)ത്തിലേയ്ക്കുള്ള 
പിന്മടക്കത്തെ അത്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കി. ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഹെഗലും ഫിഷ്ടെയും 
ആ സങ്കല്പത്തെ തിരസ്കരിച്ചിരുന്നു. ഷോപ്പന്‍ ഹവര്‍ നേരേമറിച്ചാണ്‌ 


ചെയ്തത്‌; ഹെഗലിനോടുള്ള വിദ്വേഷമാണ്‌ അങ്ങനെ ചെയ്യാന്‍ അദ്ദേഹത്തെ 


പ്രേരിപ്പിച്ചതെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്നു.” അദ്ദേഹം ഉണ്‍മയെ ഇച്ഛ എന്ന നിലയില്‍ 
വ്യാഖ്യാനിച്ചു. എന്നാല്‍, അത്‌ പുറമേയ്ക്കു കാണുന്നതുപോലെ കാന്റിന്റെ 
യുക്തിവാദത്തില്‍ നിന്നുള്ള വലിയ വിച്ഛേദമൊന്നുമായിരുന്നില്ല. ഇച്ഛയുടെ 
പരമാധികാരത്വം കാന്റിന്റെ ധര്‍മ്മശാസ്ത്രത്തില്‍ അന്തര്‍ലീനമായിരുന്നു. 
നല്ല മനുഷ്യനും ചീത്തമനുഷ്യനും തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം അവരുടെ 
ഇച്ഛകള്‍ തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസമാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കരുതി. അതിഭാതികമായ 
ധാര്‍മ്മികനിയമം ഇച്ഛയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണിരിക്കുന്നതെന്നും അദ്ദേഹം 
വാദിച്ചു. അങ്ങനെ കാന്റിന്റെ ദര്‍ശനത്തില്‍ അന്തര്‍ലീനമായിരുന്നതിനെ 
പുറത്തേയ്ക്കു കൊണ്ടുവന്ന്‌ ഷോപ്പന്‍ഹവര്‍ ഇച്ഛയാണ്‌ ആത്യന്തികമായ 


ടുനുവരീ - ഉരച്ച്‌ ക്‌്‌ 


ഒരേയൊരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യം എന്ന നിഗമനത്തിലെത്തുകയും, ഇച്ഛിക്കാന്‍ 
കഴിവുള്ള വ്യക്തിയുടെ ഇച്ഛയെ പ്രാപഞ്ചിക ഇച്ഛ (വ്സട്ടല്‍ "വ)യുമായി 
താദാത്മ്യപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു." 

എന്നാല്‍, ഒരു നിഗുഡഃസങ്കല്‍ പത്തിനുപകരം മറ്റൊന്നിനെ 
വെയ്ക്കുന്നത്‌ വിജ്ഞാനപ്രദമായ വ്യാഖ്യാന മൊന്നുമാകുന്നില്ല. 
ഷോപ്പന്‍ഹവര്‍ ഇച്ഛയെ ഇങ്ങനെ നിര്‍വ്വചിച്ചു: അത്‌ സകലസത്തയുടെയും 
ആത്യന്തികവും ലഘൂകരിക്കാനാകാത്തതും ആദിമവുമായ തത്ത്വവും, 
ജീവനും അതിന്റെ എല്ലാ (പകടനങ്ങളും അടങ്ങുന്ന പ്രാതിഭാസിക 
ലോകത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന പ്രേരകശക്തിയുമാണ്‌. അങ്ങനെ ഈ നിര്‍വ്വചനം 
ഒരുതരം നിഗൂഡമായ വിശ്വദേവതാവാദ (ഭലം ഉദ്ധഗനല്ണിത്തിലേയ്ക്കു 
പോകാനുള്ള പ്രവണത കാണിക്കുന്നു. പക്ഷെ, അത്‌ പെട്ടെന്ന്‌ 
എതിര്‍ദിശയിലേയ്ക്കു തിരിയുന്നു; ഇച്ച എന്നത്‌ കാരണമൊന്നുമില്ലാത്ത 
അന്ധവും അടിസ്ഥാനപരവുമായ ഒരു പ്രേരണയാണ്‌. അങ്ങനെ, 
ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ യാവ്ൃവനകാലത്തെ കാല്പനികതാവാദം അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പില്‍ക്കാലദര്‍ശനത്തിന്റെ വിധിവാദത്തില്‍ മുങ്ങിപ്പോയി. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 
അദ്ദേഹം തന്റെ കൂറ്‌ യവനയുക്തിവാദമാനവികതയില്‍നിന്നും 
ഹൈന്ദവമായ നിഗുഡ്ഃവിശ്വദേവതാവാദത്തിലേയ്ക്കു മാറ്റിയത്‌. 


എന്നാല്‍, ഷോപ്പന്‍ഹവര്‍ ശരിയായ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ഒരു 
വിശ്വദേവതാവാദി ആയിരുന്നില്ല. അദ്ദേഹത്തിന്റെ (പാപഞ്ചിക ഇച്ഛ 
സ്പിനോസ (1632-മ7)യുടെ ദ്രവ്യ (ടാട്ദ്ഥഠേത്തെപ്പോലെയല്ല; അതു 
ദൈവത്തിനു തുല്യവുമല്ല. ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ പ്രാപഞ്ചിക ഇച്ഛ മനുഷ്യനിലെ 
നന്മയിലേയ്ക്കുള്ള ദൈവികമായ ജഇച്ഛയല്ല. മറിച്ച്‌, തിന്മയും 
അധാര്‍മ്മികതയും എല്ലാ ദുരിതങ്ങളുടെയും കാരണവും ആകുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌, ജീവിതം ദു:ഖമയമാവാന്‍ വിധിക്കപ്പെട്ടിരിയ്ക്കുന്നു. അറിവു 
വര്‍ദ്ധിക്കുന്നതിനനുസരിച്ച്‌ ദു:ഖങ്ങളും വര്‍ദ്ധിക്കുന്നു. ഈ ലോകം 
വലിയൊരു തടവറയാണ്‌. അതില്‍നിന്നു രക്ഷപ്പെടാനാവില്ല. മനുഷ്യന്‍ തന്റെ 
സ്വന്തം ഇച്ഛയുടെ അടിമയാകാന്‍ ശാശ്വതമായി വിധിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
സ്വന്തം ഇച്ഛയെ നിയ്യ്ത്രിക്കാന്‍ അവനു കഴിയില്ല. കാരണം, അത്‌ 
പ്രാപഞ്ചിക ഇച്ഛയുടെ പ്രകടനമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌, സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനു 
വേണ്ടിയുള്ള ത്വര മിഥ്യയാണ്‌. മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ആരംഭം മുതല്‍ ആ 
ത്വര മനുഷ്യനെ വഴിതെറ്റിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. വണ്ടി വലിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ 
കഴുതയുടെ മുമ്പില്‍ വടിയില്‍ കെട്ടി ആട്ടിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന കാരറ്റിനെ 
പോലെയാണത്‌. പ്രാപഞ്ചിക ഇച്ഛയുടെ ദുഷിതവലയത്തില്‍നിന്നു 
പുറത്തുകടക്കുവാന്‍ മനുഷ്യന്‌ ഒരു വഴിയുമില്ല. കാരണം, ശക്തി 
നല്‍കുമെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്ന അറിവ്‌ മനുഷ്യന്റെ അടിമത്തത്തെ ബലപ്പെടു 
ത്തുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അറിവിന്‌ മനുഷ്യനെ ഒരുതരത്തിലും 
സഹായിക്കാനാവില്ല. കാരണം, അറിയുന്നതിനുള്ള ശേഷിയായ ബുദ്ധി 
യെയും സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളത്‌ ഇച്ഛയാണ്‌. “ഇച്ഛയും മനസ്സും തമ്മിലുള്ള ഈ 
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ബന്ധം, ഇച്ഛയുടെ ഒരുപകരണം മാത്രമാണ്‌ മനസ്സെന്ന ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ 
പൂര്‍വ്വപക്ഷം (1/൦ ബ്ടം) അപമാനകരവും അപലപനീയവുമാണ്‌. അത്‌ 
സ്വയം കബളിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ ഗതിയെയും 
കഴിവിനെയും ഒരു ചെപ്പിലടച്ച്‌, മനുഷ്യവംശത്തിന്‌ അതിന്റെ ലക്ഷ്യവും 
ഉള്ളടക്കവും മനസ്സില്‍നിന്ന്‌ ലഭിക്കുമെന്ന്‌ സങ്കല്‍പിക്കുന്നു. എന്നിരിക്കിലും 
നമ്മുടെ ദാര്‍ശനികന്‍ നേരെ എതിരായ കാര്യത്തെയാണ്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. 
ഇച്ഛയെ ന്യായീകരിക്കുന്നതിനും അതിനു “ധാര്‍മ്മികമായ പ്രേരകങ്ങള്‍ 
പ്രദാനം ചെയ്യുന്നതിനുമായി, ചുരുക്കത്തില്‍ നമ്മുടെ ജന്മവാസനകളെ (17- 
50൩൦68) യുക്തിവല്‍ക്കരിക്കുന്നതിനായി അദ്ദേഹം ബുദ്ധിയെ ഇച്ഛയുടെ 
വെറുമൊരു ശിങ്കിടിയുടെ സ്ഥാനത്തേയ്ക്ക്‌ തരംതാഴ്ത്തുന്നു.”” (11൩ഠ൩മട 
10൨. 11൦ 1 1ഗ്0ള ൩൮ത്ട വ്‌5ണബബ്ബദ്ധണ). 


മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനം വിളംബരം ചെയ്യുകയും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ആനുഭവികവാദം അബോധപൂര്‍വ്ൃവമായി സഹായിക്കുകയും അവസാനം 
റൂസ്സോ കുടിയിരുത്തുകയും ചെയ്ത ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമത 
ഷോപ്പന്‍ഹവറില്‍ അതിന്റെ പരമകാഷ്ഠയെ പ്രാപിച്ചു. “ഇച്ഛയാണ്‌ 
പരമമായത്‌ എന്ന സിദ്ധാന്തത്തെ, ഒരു തരത്തിലല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു തരത്തില്‍ 
നിരവധി ആധുനികദാര്‍ശനികര്‍ സ്വീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ - പ്രത്യേകിച്ചും നീത്ഷെ, 
ബെര്‍ഗ്സണ്‍, വില്യം ജെയിംസ്‌ (1842-1910), ജോണ്‍ ഡ്യൂയി (1859-1952) 
എന്നിവര്‍. ഇച്ഛയുടെ സ്ഥാനം ഉയരുന്നതിന്‌ ആനുപാതികമായി അറിവ്‌ 
താഴോട്ടു പോകുന്നു. ഇതാണ്‌ നമ്മുടെ കാലഘട്ടത്തിലെ ദാര്‍ശനിക 
മനോഭാവത്തില്‍ വന്നിട്ടുള്ള ശ്രദ്ധേയമായ മാറ്റം. റൂസ്സോയും കാന്റുമാണ്‌ 
അതിനു കളമൊരുക്കിയതെങ്കിലും, ശുദ്ധമായ രൂപത്തില്‍ ആദ്യമത്‌ 
പ്രഖ്യാപിച്ചത്‌ ഷോപ്പന്‍ ഹവറായിരുന്നു? (18ബ്്ഥാ ദ്ധടടം|, 111500 ൮ 
ു/65/൦ 1011050010). 


നീത്ഷെ സ്വയം താന്‍ ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ ഒരനുയായിയാണെന്ന്‌ 
വിശേഷിപ്പിക്കുകയും, സര്‍വ്ൃവശക്തമായ ഇച്ഛ (ഠന്ബ്ഠ0ബ% 1711) എന്ന 
സിദ്ധാന്തത്തെ നിഷ്ഠുരതയുടെ ആരാധനയായും (യ ൨ 3ഗല9) 
വീരനായകന്റെ ദോഷൈക ദൃഷ്ടിവാദമായും (ധുമ്പലടമ ല്‌ ൨69) 
പൊരുത്തത്തോടെ വികസിപ്പിച്ചു. എന്നാല്‍, വാസ്തവത്തില്‍ അദ്ദേഹം 
സ്വയം ഒരു വര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നു. “റൂസ്സോവിന്റെ മട്ടിലുള്ള ഒരു 
ധാര്‍മ്മികമത്രഭാന്തനാണ്‌” കാന്റ്‌ എന്ന്‌ തള്ളിപ്പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ക്ലാസിക്കല്‍ 
ജര്‍മ്മന്‍ ദര്‍ശനത്തിന്റെ പാരമ്പര്യത്തില്‍നിന്നെന്നപോലെ പൊതുവിലുള്ള 
ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമതയില്‍നിന്നും അദ്ദേഹം വേറിട്ടുപോയി. ശാസ്ത്രം 
ക്രിസ്‌ തുമത പ്രമാണങ്ങളിലുള്ള വിശ്വാസത്തെ തകര്‍ത്തത്‌ എല്ലാ 
മൂല്യങ്ങളുടെയും നിഷേധത്തിലേക്ക്‌ നയിച്ചു എന്ന്‌ നീത്ഷെ കരുതി. 
പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ പ്രകൃതിവാദം (1വലസഥലി1ടന) വെറും 
താല്‍ക്കാലികോപായം മാത്രമായിരുന്നുവെന്നും അത്‌ ജീവിതത്തിന്‌ പുതിയ 
അര്‍ത്ഥമൊന്നും നല്‍കിയില്ലെന്നും അദ്ദേഹം കരുതി. “ദാര്‍ശനികപദ്ധതികള്‍ 


ഓനുവരീ - ഒട്രച്ച്‌ ക്ട 


അവയുടെ സ്ഥാപകന്‍മാര്‍ക്കു മാത്രമാണ്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും ശരിയാകുന്നത്‌; 
പില്‍ക്കാല ദാര്‍ശനികര്‍ക്ക്‌ അവ പൂര്‍ണ്ണമായും തെറ്റാണ്‌; ദുര്‍ബല 
മനസ്്‌കര്‍ക്ക്‌ അവ ശരിതെറ്റുകളുടെ ഒരു മിശ്രിതമാണ്‌; പക്ഷെ, 
എന്തായാലും, ഉന്നതമായ ലക്ഷ്യം എന്ന നിലയില്‍ അവ തെറ്റുകളും 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ തിരസ്‌കരിക്കപ്പെടേണ്ടവയുമാണ്‌”. ധൈഷണികവും 
ധാര്‍മ്മികവും സാംസ്‌കാരികവുമായ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിസ്ഥാന 
മായിരിക്കുന്ന പ്രകൃതിദര്‍ശനത്തെയും ജീവിതദര്‍ശനത്തെയും അവയുടെ 
താര്‍ക്കികമായ നിഗമനങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാതെ കൊണ്ടുചെന്നെ 
ത്തിക്കാന്‍ കഴിയാത്തതിനാല്‍, ആ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ ആന്തരിക വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ 
നിറഞ്ഞതും അപ്രായോഗികവുമായിത്തീര്‍ന്ന ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
അവസാനത്തെ നീത്ഷെ അടയാളപ്പെടുത്തി. 


ദെക്കാര്‍ത്തെ (1596-1650) സ്ഥാപിച്ച പുതിയ തത്ത്വചിന്ത 
മധ്യകാലചിന്ത (14601ദഴല്[ടസ)ക്കെതിരായ ഒരു കലാപമായിരുന്നു. 
നവോത്ഥാനം സൃഷ്ടിച്ച മാനവികവാദ മനോഭാവത്തിന്റെയും ശാസ്ത്ര 
വിജ്ഞാന പുരോഗതിയുടെയും പിന്‍ബലത്തില്‍ മനുഷ്യമനസ്സിനെ 
മതാത്മക ചിന്താരീതിയുടെ പാരമ്പര്യത്തില്‍നിന്നും, ദൈവശാസ്ത്രപരമായ 
പൂര്‍വ്വകല്പന (46്യാൃട്ടേകളുടെയും പുരോഹിത മേധാവിത്വപരമോ 
അതീന്ദ്രിയവാദപരമോ ആയ വരട്ടു ധാര്‍മ്മികതയുടെയും സ്വാധീനത്തില്‍ 
നിന്നും വിമോചിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു അതിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം. 

വര്‍ദ്ധിച്ചു കൊണ്ടിരുന്ന ശാസ്‌ ത്രവിജ്ഞാനത്തിന്റെ വെളിച്ചം 
തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്‌ വഴിത്താരയൊരുക്കി. എന്നാല്‍, നാഗരികതയുടെ 
ആരംഭകാലത്ത്‌ വസ്തുനിഷ്ഠജ്ഞാനത്തിന്റെ അപര്യാപ്തത ആദ്യകാല 
(്രകൃതിവാദ ചിന്തകരെ പ്രകൃതൃയതീതശക്തികളെ സങ്കല്‌ പിക്കാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിച്ചിരുന്നു. അതുപോലെ, ആധുനികകാലത്തും (പകൃതി 
പ്രതിഭാസങ്ങളെയെല്ലാം - പ്രത്യേകിച്ചും ജൈവികം, മാനസികം 
എന്നൊക്കെ വിളിക്കപ്പെടുന്നവയെ - പൂര്‍ണ്ണമായും വിശദീകരിക്കാനുള്ള 
ശാസ്ത്രത്തിന്റെ കഴിവില്ലായ്മ, ദാര്‍ശനികചിന്തയെ ആശയക്കുഴപ്പത്തി 
ലാക്കുന്നതിന്‌ മതപരമായ പശ്ചാദ്ഗമന പ്രവണതയെ സജീവമാക്കി 
നിര്‍ത്തുകയും അങ്ങനെ ആത്മീയ വിമോചനത്തിലേയ്ക്കുള്ള മനുഷ്യന്റെ 
മുന്നേറ്റത്തെ തടയുകയും ചെയ്യുന്നു. ആത്യന്തികമായി, പത്തൊമ്പതാം 
നൂറ്റാണ്ടില്‍, യുക്തിയും അയുക്തിയും തമ്മിലും ശാസ്ത്രീയ 
(പകൃതിവാദവും പലരൂപത്തിലുള്ള പ്രച്ഛന്ന (്രകൃത്യാതീതവാദവും 
തമ്മിലും ഐഹികവാദവും ഇന്ദ്രിയാതീതവാദവും തമ്മിലും ഭഭതികവാദവും 
ആത്മീയവാദവും തമ്മിലും - ചുരുക്കത്തില്‍ വിജ്ഞാനവും വിശ്വാസവും 
തമ്മിലും ഉള്ള പോരാട്ടത്തിന്റെ കളത്തിലേക്ക്‌ തത്ത്വശാസ്ത്രം കടന്നുവന്നു. 
പുതിയ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ താര്‍ക്കികമായ പരിണാമത്തിന്‌ എതിരായി 
ഒഴുകിയ ചിന്താപ്രവാഹങ്ങളും അത്രതന്നെ താര്‍ക്കികമായിരുന്നു. കാരണം, 


റ പ 
ടം 


അവ മുന്‍നുറ്റാണ്ടുകളില്‍ പോഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട ശീലങ്ങളെയും വൈകാരിക 
പ്രവണതകളെയും പ്രതിനിധീകരിച്ചിരുന്നു. 


ദാര്‍ശനികചിന്തയുടെ പ്രതിസന്ധി, ആ ദാര്‍ശനികചിന്തയില്‍നിന്ന്‌ 
രൂപംനല്‍കിയ രാഷ്ര്രീയവും സാമുഹികവുമായ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ 
വളര്‍ന്നുവന്ന വൈരുദ്ധ്യത്തിലും അവയുടെ പ്രയോഗത്തിലും സ്വയം 
പ്രകടമായി. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ അനുഭവത്തിന്റെ ആകെ ഫലം 
മനുഷ്യന്റെ ആത്മവിശ്വാസം നഷ്ടപ്പെട്ടു എന്നതാണ്‌. വ്ൃക്തിവാദത്തെ 
സമഷ്ടിവാദം വിഴുങ്ങി; രാഷ്ട്രീയവും സാംസ്കാരികവും ധൈഷണികവു 
മായ സ്വാത്രന്ത്്്യങ്ങള്‍ സര്‍വ്വാധിപത്യത്തിന്റെ ആരാധനയ്ക്കായി 
ബലികൊടുക്കപ്പെട്ടു; ജനാധിപത്യം സ്വേച്ഛാധിപത്യത്താല്‍ ഭീഷണിപ്പെടു 
തഅഅപ്പെട്ടു. അതേസമയം, ശാസ്ത്രം അറിവ്‌ നേടുന്നതിനായി മുന്നേറി 
യിരുന്നു. അത്‌ ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ വിശാലതയിലും ജൈവ 
പ്രകൃതിയുടെ അവ്യക്തമായ മൂലകളിലും വെളിച്ചം വീശുക മാത്രമല്ല, 
മനുഷ്യ(പകൃതിയുടെ നിഗൂഡത അഴിക്കുന്നതിനായി മനുഷ്യന്റെ 
സത്തയുടെയും ആയിത്തീരലിന്റെയും (13൦ ൭൧൦0 06ഠ0േബ്ഥ0ല) 
രഹസ്യങ്ങളെ വെളിപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. ആ വെളിച്ചത്തില്‍, 
ധൈഷണികവും സാംസ്കാരികവും ധാര്‍മ്മികവുമായ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ 
പുതിയ അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ കൈവരിച്ചു. സ്വാതന്ത്ര്യം എന്നത്‌ വിദൂരമായ ഒരു 
ആദര്‍ശലോകത്തില്‍ തേടേണ്ട ഒന്നല്ലാതായി; അറിവ്‌ മായികഭ്രമവും 
ധാര്‍മ്മികത നിഗുഡ്മാവസ്ഥയും സത്യം അതിഭാതികമായ അമൂര്‍ത്തതയും 
അല്ലാതായിത്തീര്‍ന്നു. മനുഷ്യമനസ്സിലുള്ള പരമ്പരാഗതമായ ആദര്‍ശങ്ങളും 
മൂല്യങ്ങളുമെല്ലാം മനുഷ്യയത് നത്തിന്റെ പരിധിക്കകത്ത്‌ വന്ന്‌, 
വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന വിജ്ഞാനത്തില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ട സര്‍ഗ്ഗാത്മക 
ശക്തിയാല്‍ പടിപടിയായി ദൃഡ്ധീകരിക്കപ്പെട്ടു. 


എന്നാല്‍, ഈ പുതിയ നവോത്ഥാനം പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
സംസ്‌കാരത്തിന്റെ “ സാ്മ്പദായിക നുണകള്‍?” ക്കെതിരെ കലാപമുയര്‍ 
ത്താന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടു. ആ കലാപത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തീമദ്ഭാവമായിരുന്നു 
നീത്ഷെ. കഴിഞ്ഞുപോയ കാലഘട്ടത്തിലെ സദാചാരമൂല്യങ്ങളുടെ 
തകര്‍ച്ചയുടെയും ബരദ്ധികജീവിതത്തെ ആശയക്കുഴപ്പത്തിലാക്കിയ 
സംഘര്‍ഷത്തിന്റെയും പ്രതിരൂപം കൂടിയായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 
അല്പന്‍മാരായ ആളുകള്‍ ആത്മവഞ്ചന വളരെ വിജയകരമായി 
നടത്തിയിരുന്നു. ആത്മവഞ്ചന എന്ന കലയില്‍ നീത്ഷെ വിദഗ്ദനായി 
രുന്നില്ല. അതിനാല്‍ ഞരമ്പിനെ തകര്‍ക്കുന്ന വൈകാരിക സംഘര്‍ഷം 
അദ്ദേഹം ബോധപൂര്‍വ്വം അനുഭവിക്കുകയും ക്രാന്തിലേക്ക്‌ പോവുകയും 
ചെയ്തു." 

ഫാസിസവും കമ്മ്യൂണിസവും പുതിയൊരു നാഗരികതയെ 
പടുത്തുയര്‍ത്തുക എന്ന ചരിത്രപരമായ ദൌത്യം ഒരുപോലെ അവകാശ 


ഓനുവരീ . ഒട്രിച്ച്‌ പക്‌ 


പ്പേട്ടു - ഒന്ന്‌ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ക്കുമേലും മറ്റേത്‌ പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
ധനാത്മകനേട്ടങ്ങള്‍ക്കുമേലും. ഓരോന്നിനും അതിന്റെ സിദ്ധാന്ത 
പ്രയോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ നീത്ഷെയില്‍ പിന്തുണ കണ്ടെത്താന്‍ കഴിഞ്ഞു. എന്നാല്‍, 
നീത്‌ ഷെയുടെ ഡയണീഷ്യന്‍ (വീഞ്ഞിന്റെയും ദുരിതങ്ങളുടെയും 
യവനദേവന്‍ - വിവ.) ഭാവം മുന്തിനിന്നിരുന്നു; ആധുനിക നാഗരികത 
യോടുള്ള നീത്ഷെയുടെ കടുത്ത നിന്ദ അദ്ദേഹത്തെ ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ക്ക്‌ 
തങ്ങളുടെ മാര്രം ദാര്‍ശനികനാക്കാന്‍തക്ക രീതിയിലുള്ളതായിരുന്നു. 
എന്നാല്‍, നീത്ഷെ സോഷ്യലിസത്തിന്‌ എതിരായിരുന്നു വെങ്കില്‍, 
അതിനേക്കാളേറെ ദേശീയവാദത്തോട്‌ വിരോധമുള്ള ആളുമായിരുന്നു. 
ജര്‍മ്മന്‍ചേതനയ്ക്ക്‌ അന്യവും ക്ഷയിച്ചതും എന്ന നിലയില്‍ ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ 
നശിപ്പിക്കാന്‍ ഉദ്ദേശിച്ച ആധുനികനാഗരികതയുടെ ധൈഷണികവും 
സാംസ്കാരികവും” ധാര്‍മ്മികവുമായ മൂല്യങ്ങളുടെയെല്ലാം മൂര്‍ത്തിമദ്‌ 
ഭാവമായ “നല്ല യൂറോപ്യന്‍”” ആയിരുന്നു നീത്ഷെയുടെ അതിമാനുഷന്‍. 
നാസികള്‍ തങ്ങളുടെ ധര്‍മ്മനിഷേധത്തെ ന്യായീകരിക്കുന്നതിന്‌ 
“നന്മതിന്മകള്‍ക്കപ്പുറം”” എന്ന നീത്ഷെയുടെ ആശയത്തെ വികലമാക്കി. 
എന്നാല്‍ നീത്ഷെ ചീത്തയെ തിന്മയില്‍നിന്ന്‌ വേര്‍തിരിച്ചു കണ്ടിരുന്നു. ആ 
പദങ്ങളുടെ സായ്പദായികമായ അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ക്കും അതനുമതി നല്‍കിയ 
“അടിമ ധാര്‍മ്മികത” യ്ക്കും എതിരായ കലാപ പ്രഖ്യാപനമായിരുന്നു ആ 
ആശയം. തിന്മ എന്ന ആശയത്തെ പരിഹസിക്കുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മനസ്സില്‍ ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ ദര്‍ശനമുണ്ടായിരുന്നു എന്നു വൃക്തം. 
കൂടാതെ, നന്മയും തിന്മയും ദൈവത്തിനും ചെകുത്താനും വേണ്ടി 
നിലകൊള്ളുന്നു എന്നത്‌ നീത്ഷെയുടെ പ്രശസ്തമായ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ 
ശരിയെന്നു തോന്നിപ്പിക്കുന്ന വ്യാഖ്യാനവുമാകാം. തന്റെ ഭാഗധേയത്തെ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന തുല്ൃശക്തിയുള്ള ഈ രണ്ടു സാങ്കല്‌ പിക 
ഭരണകര്‍ത്താക്കള്‍ക്കിടയില്‍ മനുഷ്യന്‍ തികഞ്ഞ നിസ്സഹായാവസ്ഥ 
യിലേക്ക്‌ താഴ്ത്തപ്പെട്ടു. നിത്ഷെയുടെ അതിമാനുഷന്റെ ആദിരൂപം 
ഗോയ്ഥെ (1749-1832)യുടെ മെഫിസ്റ്റോഫിലീസ്‌ ആയിരുന്നുവെന്ന്‌ കരുതാം. 
ചീത്തയാകാനുള്ള ധൈര്യമോ നല്ലവനാകാനുള്ള കരുത്തോ ഇല്ലാതിരുന്ന 
മനുഷ്യന്റെ കപടനാട്യത്തെ പരിഹസിക്കുന്ന ദോഷൈകദൃക്കായ 
ദാര്‍ശനികനാണ്‌ മെഫിസ്റ്റോഫിലീസ്‌. നന്മതിന്മകളെന്ന ഇരട്ടതത്ത്വങ്ങളുടെ 
ശാശ്വതഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തം മാജികളുടെ മതത്തിലേയ്ക്ക്‌ 
നീത്ഷെയെ ആകര്‍ഷിച്ചിരിക്കണം. ദൈവം ഈ രണ്ടു തത്ത്വങ്ങളുടെയും 
മൂര്‍ത്തിമദ്ഭാവമായിരുന്നതിനാല്‍, ആത്മീയ സ്വാതന്ത്ര്യം നന്മതിന്മകളുടെ 
അപ്പുറത്താണ്‌ കിടക്കുന്നത്‌ എന്ന നിഗമനത്തില്‍ താര്‍ക്കികമായി 
എത്തിച്ചേരുന്നു. 

“ സംഗീതചേതനയ?ല്‍ നിന്നുക്ക ദുരന്തത്തിന്റെ ജനനം” എന്ന 
കൃതിയിലാണ്‌ നീത്ഷെ തന്റെ ദര്‍ശനം ആദ്യമായി ആവിഷ്കരിച്ചത്‌. 
അക്കാലത്തും അദ്ദേഹം റിച്ചാര്‍ഡ്‌ വാഗ്നറുടെ (1813-83) സ്വാധീനത്തിന്‍ 
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കീഴിലായിരുന്നു. ഈ കൃതിയില്‍, യവനസംസ്കാരത്തിലെ ഡയണീഷ്യ 
സിന്റെയും അപ്പോളോ (അന്ധകാരത്തെയും തിന്മയെയും ഇല്ലാതാക്കുന്ന 
വെളിച്ചത്തിന്റെയും സ്വാസ്ഥ്യത്തിന്റെയും യവനദേവന്‍ -- വിവാ) വിന്റെയും 
പ്രവണതകള്‍ തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷത്തെക്കുറിക്കുന്ന ആ പഴയ പ്രമേയം 
ഗംഭീരമായ കലാചാതുര്യത്തോടെയും പലപ്പോഴും അസംബന്ധത്തോള 
മെത്തുന്ന കാവ്യബിംബങ്ങളുടെ സമൃദ്ധിയോടെയും വികസിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. 
ഡയണീഷ്യന്‍ പ്രവണത കുറേക്കൂടി പഴയതാണ്‌; “ ഒടുങ്ങാത്ത 
പ്രാകൃതശക്തി, കീഴടക്കാന്‍ മനുഷ്യനെ ച്രേരിപ്പിക്കുന്ന പ്രക്ഷുബ്ധമായ 
ആസക്തി, നിഗുഡമായ നിര്‍വൃതി, മരണാനുരാഗം” എന്നിവയെ അത്‌ 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. കാവ്യാത്മക ധാരാളിത്തത്തെ ഒഴിവാക്കിയാല്‍ അത്‌ 
മനുഷ്യന്റെ സ്വാത്ര്ത്രയത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള ത്വരയാണ്‌; ജീവന്റെ ആ 
അടിസ്ഥാന ചോദനയെക്കുറിച്ച്‌ ബോധവാനായിരിക്കാനുള്ള കഴിവാണ്‌; 
പ്രകൃതിയെ കീഴടക്കാനുള്ള തന്റെ ശക്തിയിലുള്ള വിശ്വാസമാണ്‌; തന്റെ 
സര്‍ഗ്ഗശേഷിയെ (്രകടമാക്കാനും, ജീവിതസൌന്ദര്യങ്ങളെ, അത്‌ 
മരണത്തെയാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നതെങ്കില്‍ പോലും, ആസ്വദിക്കാനുമുള്ള 
വൈകാരിക പ്രവണതയാണ്‌. വിരസമായ ഈ പ്രസ്താവം പൂര്‍ണ്ണമായും 
കാവ്യമുക്തമല്ല; നീത്ഷെയുടെ ദര്‍ശനത്തെ കാവ്യാത്മകമായ വളവുതിരിവു 
കളില്‍നിന്ന്‌ വേര്‍പെടുത്താനാവില്ലല്ലോ. 


ഗ്രീക്ക്‌ സംസ്‌കാരത്തിലെ ഡയണീഷ്യന്‍ പ്രവണത എന്നതു 
കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം അര്‍ത്ഥമാക്കിയത്‌ ഡെമോക്രീറ്റസ്‌ മുതല്‍ എപ്പിക്യൂറസ്‌ 
വരെയുള്ള ദാര്‍ശനികരും കലാകാരന്‍മാരും പ്രതിനിധീകരിച്ച പ്രവണത 
കളെയാണ്‌. അപ്പോളോണിയന്‍ പ്രവണതയെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന 
സോക്രട്ടീസിലേക്കും യൂറിപ്പിഡീസിലേക്കും പ്ലേറ്റോയിലേയ്ക്കും നേതൃത്വം 
പോയപ്പോള്‍ ആ പ്രവണത അമര്‍അആപ്പെട്ടുവെന്നും അദ്ദേഹം 
അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. നീത്ഷെ അപ്പോളോണിയന്‍ പ്രവണതയെ സമാധാനം 
കാഠംക്ഷിക്കുന്നതും സൌഹാര്‍ദ്ദപരമായതും ജീവിതത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന 
ചോദനകളെ നിയ്യന്ത്രിക്കുന്നതുമായി വിവരിച്ചു. മനുഷ്യനെ ആത്മീയാടി 
മത്തത്തിലേയ്ക്കും “ അടിമമനോഭാവ”ത്തിലേക്കും നയിച്ച നിഗുഡ്ഃവും 
അതിഭാതികവുമായ ധാരണകള്‍ക്കുപകരം പ്രകൃതിവാദത്തെയാണ്‌ താന്‍ 
ഇഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌ എന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുക മാര്രമാണ്‌ വൈരുദ്ധ്യത്തെ 
കടുത്തനിറങ്ങളിലും സുവ്യക്തമായും വരയ്ക്കുന്നതിലൂടെ നീത്‌ഷെ 
ചെയ്യുന്നത്‌. ഡയണീഷ്യന്‍ സംസ്കാരം മനുഷ്യന്റെ സ്വാത്ര്്യ്യ 
വാഞ്ഛയ്ക്കും സര്‍ഗ്ഗശേഷിക്കും കടിഞ്ഞാണ്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും നല്‍കുന്നു; 
അത്‌ ശരിയായ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള മാനവവാദപരമായ നിലപാടാണ്‌. 
അതേസമയം, അപ്പോളോണിയന്‍ സംസ്കാരം മനുഷ്യനില്‍ നിലീനമായ 
കഴിവുകള്‍ക്ക്‌ പരിധി കല്‍പ്പിക്കുകയും, ഒടുവില്‍ മനുഷ്യനെ 
ഭരിക്കുന്നതിനുള്ളു ദൈവങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്ന നിഗൂഡഃവും 
അതിഭാതികവുമായ നിയ്ന്ത്രണങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവനെ കീഴ്പ്പെടുത്തുകയും 


ചെയ്യുന്നു. 
ഉനുവരീ - ടച്ച്‌ ക്ഷ 


പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ പ്രകടമായ പഴയ ആ രണ്ടു 
(പവണതകള്‍ തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷത്തെയാണ്‌ നീത്ഷെയുടെ ദര്‍ശനം 
ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്നത്‌. അതില്‍ അദ്ദേഹം ഡയണീഷ്യന്‍ പ്രവണതയ്ക്ക്‌ 
അനുകൂലമായിരുന്നു. നശീകരണാത്മകമെന്നപോലെ സൃഷ്ടിപരവുമായ 
മാനവികതാവാദിയായിരുന്നു അദ്ദേഹം. സ്വത്രന്ത്രനാകുന്നതിനും 
സൃഷ്ടിക്കുന്നതിനും ആസ്വദിക്കുന്നതിനുമുള്ള മനുഷ്യന്റെ കഴിവിനെ 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌ തടസ്സമായി നില്‍ക്കുന്നവയെ ഇല്ലായ്മ ചെയ്യലാണ്‌ 
നശീകരണം കൊണ്ടുദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. ആത്മീയമോ നിഗുഡമോ ദൈവികമോ 
ആയ ഈന്നുവടികളില്ലാതെ സ്വന്തം കാലുകളില്‍ നില്‍ക്കാനുള്ള മനുഷ്യന്റെ 
കഴിവിനെ സംശയിക്കുകയും, പിന്നെ നിഷേധിക്കുകയും ചെയ്ത ദാര്‍ശനിക 
(പതിലോമതയ്ക്ക്‌ എതിരായി കലാപമുയര്‍ത്തിയ ആളായിരുന്നു 
താര്‍ക്കികമായി അദ്ദേഹം. 


പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ സംസ്‌കാരത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചയെ 
അഭിമുഖീകരിച്ച നീത്ഷെക്ക്‌ തന്റെ വ്യക്തിജീവിതം വേദനാഭരിതമായ ഒരു 
ലോകത്തെ പ്രതീക വല്‍ക്കരിക്കുന്നതായി തോന്നി. അതുകൊണ്ട്‌, 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ദര്‍ശനത്തിന്റെയാകെ ഉദ്ദേശ്യം വേദനയുടെ പ്രശ്നത്തെ 
പരിഹരിക്കുകയെന്നതായിരുന്നു. “ശക്തിക്കുവേണ്ടിയുള്ള ഇച്ഛ്‌” (ിദ്വം മ്ഥ 
2200) എന്ന പ്രശസ്തമായ പ്രമാണത്തില്‍ അദ്ദേഹം അതിനുള്ള പരിഹാരം 
കണ്ടെത്തി. ഭാതികമായി നിര്‍ണ്ണീതമായ പ്രപഞ്ചത്തിനുമേല്‍ സ്വേച്ഛാ 
പരമായി വെച്ചുകെട്ടിയ സന്‍മനോഭാവം (000!) എന്ന അതിഭാതികമായ 
സങ്കല്പത്തില്‍നിന്ന്‌ രൂപംനല്‍കിയതാണ്‌ കാന്റിന്റെ ധാര്‍മ്മികക്രമം (൩07 
0700). എന്നാല്‍ ഉറപ്പുള്ള ഒരു മൂല്യവ്യവസ്ഥ മനുഷ്യേച്ഛ എന്ന 
പരമസത്യത്തിനു മുകളില്‍ മാത്രമേ പടുത്തുയര്‍ത്താന്‍ കഴിയു എന്ന്‌ 
നീത്ഷെ വിശ്വസിച്ചു. ജീവിതത്തോട്‌ വിധിവാദപരമായ ഒരു സമീപനമാണ്‌ 
ശാസ്ത്രീയ പ്രകൃതിവാദത്തിനുണ്ടായിരുന്നത്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം തെറ്റായി 
വാദിച്ചു. 


“ഓരോന്നും എങ്ങനെയാകണം എന്നത്‌ നമ്മെ മാത്രം ആശ്രയിച്ചു 
നില്‍ക്കുന്നതല്ലാത്തതിനാല്‍ ആധുനികരൂപത്തിലുള്ള നമ്മുടെ ഈ 
ദാര്‍ശനിക സംവേദനക്ഷമത ദൈവികമായ ആജ്ഞയിലുള്ള വിശ്വാസ 
ത്തിന്റെ വെറും തുടര്‍ച്ച മാത്രമാണ്‌ - അബോധപൂര്‍വ്വമായ ഒരു തുടര്‍ച്ച. 
ഏതെങ്കിലും ഒന്ന്‌ എന്താണോ അതില്‍നിന്ന്‌ അത്‌ വ്യത്യസ്തമായിരിക്കണം 
എന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌, ഓരോന്നും എന്താണോ അതില്‍നിന്ന്‌ അത്‌ 
വൃത്യസ്തമായിരിക്കണം എന്നാണ്‌. അത്തരമൊരു ആഗ്രഹം ആകമാനമുള്ള 
കടുത്ത വിമര്‍ശനം പ്രകടിപ്പിക്കുന്നു.” (വിം 2 17൭൦1൧. 


ആകെപ്പാടെ, നീത്ഷെയുടെ ജീവിതം മാപ്പര്‍ഹിക്കുന്ന 
പിഴവുകളാല്‍ തീവ്രത കുറഞ്ഞ ഒരു ഡയണീഷ്യന്‍ നടനമായിരുന്നു. അത്‌, 
യുക്തിവാദത്തെ നിരാകരിക്കുകയും അയുക്തിവാദത്തെ പരിഹസി 
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മ 
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ക്കുകയും, ക്ലാസിസത്തെ വിമര്‍ശിക്കുകയും കാല്പനികവാദത്തെ 
നിന്ദിക്കുകയും, ഒരു ധര്‍മ്മശാസ്ധ്തം വാഗ്ദാനം ചെയ്യുകയും, 
ദോഷൈകദൃഷ്ടിയോടെ എല്ലാ ധാര്‍മ്മികമൂല്യങ്ങളെയും തള്ളിക്കള 
യുകയും, ദേശീയവാദത്തെ അപലപിക്കുകയും സോഷ്യലിസത്തെ 
കളിയാക്കുകയും - എല്ലാം ഒറ്റയടിക്ക്‌ ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ പത്തൊമ്പതാം 
നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ദുരന്തത്തെ പരിസമാപ്തിയിലെത്തിച്ചു. 

നീത്ഷെ ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ അന്ത്യംകുറിയ്ക്കുകയും, പുതിയ 
ഒന്നിന്റെ പടിപ്പുരയ്ക്കു മുമ്പില്‍ നിലയുറപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. അത്‌ 
പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ പരസ്പരവിരുദ്ധമായ രണ്ടു പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിതുറന്നു. 
രണ്ടും അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്ന്‌ പ്രചോദനം നേടി; അയുക്തിവാദത്തിന്റെ 
മഹത്വീകരണവും വീരനായകാരാധനയും മുലം അദ്ദേഹത്തെ 
ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ തങ്ങളുടെ ദാര്‍ശനികനായി വാഴ്ത്തി; കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കളാകട്ടെ, അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്ന്‌ ദോഷൈകദൃഷ്‌ടിവാദത്തിന്റെയും 
നിര്‍ദ്ദയത്വത്തിന്റെയും ധര്‍മ്മനിഷേധത്തിന്റെയും പാഠങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. 
അങ്ങനെ നീത്ഷെയുടെ ദര്‍ശനം സാമ്പത്തികമായി നിര്‍ണ്ണീതമായിരുന്നില്ല. 


ഫാസിസത്തിന്റെ ഉദ്ദേശൃത്തിന്‌ ഉപകരിക്കുന്ന നീത്ഷെയുടെ 
ദര്‍ശനത്തിലെ ചില വശങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്റ്റീഫന്‍ ജോര്‍ജ്ജും (18689-1933) 
അനുയായികളും വിചിത്രമായ രൂപംനല്‍കി. സോക്രകട്ടീസിന്റെ 
കാലംമുതലുള്ള യുറോപ്യന്‍ ചരിത്രമാകെ “ധിഷണയുടെ വിജയത്തിന്റെ 
ദുരന്ത”മായിരുന്നു എന്ന്‌ അവര്‍ പ്രഖ്യാപിച്ചു. അപ്പോളോണിയന്‍ 
യുഗത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഇനി പ്രാപഞ്ചികമായ മഹാവിക്ഷോഭത്തെ സ്വപ്നം 
കാണുന്ന ഒരു പുതിയ ഡയണീഷ്യന്‍യുഗം വരണം. മനുഷ്യബന്ധങ്ങളില്‍, 
ജനാധിപത്യര്രഹസനത്തിനും, ദുഷിപ്പിക്കുന്നതും നിര്‍ജ്ജീവമാക്കു 
ന്നതുമായ ബരദ്ധികനാട്യങ്ങള്‍ക്കും പകരം അതിമാനുഷനോടുള്ള 
പൂര്‍ണ്ണമായ കീഴടങ്ങലും വികാരതീയര്രമായ ഭക്തിയും ഉണ്ടാകണം. സ്റ്റീഫന്‍ 
ജോര്‍ജങ്ക്‌ വരാന്‍ പോകുന്ന നേതാവിന്‌ സങ്കീര്‍ത്തനം ആലപിച്ചു. 


ഒന്നാം ലോകമഹായുദ്ധംവരെ അറിയപ്പെടാതിരുന്ന അദ്ദേഹം 
പെട്ടെന്ന്‌ നാസി പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കവി-ദാര്‍ശനികനായി പ്രശസ്തിയി 
ലേയ്ക്ക്‌ കുതിച്ചു. അദ്ദേഹം പ്രചോദനം നേടിയിരുന്നത്‌ നീത്ഷെയില്‍ 
നിന്നായിരുന്നു. 


ഇരുപതാംനുറ്റാണ്ടിന്റെ തുടക്കത്തിലെ അയുക്തിവാദത്തിന്റെ 
ലഹരിക്കൂത്തിലേയ്ക്ക്‌ നയിക്കുകയും, “ഭാതികശാസ്ത്ര സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ 
പ്രതിസന്ധി"യാല്‍ ബലപ്പെടുകയും ചെയ്ത ദാര്‍ശനിക പ്രതിലോമതയുടെ 
മൂര്‍ത്തഫലമായിരുന്നു ഫാസിസം എന്നപോലെ കമ്മ്യൂണിസവും. 
പ്രകൃതിയെയും ചരിത്രത്തെയുംക്കുറിച്ചുള്ള മാര്‍ക്സിയന്‍ നിര്‍ണ്ണയവാദ 
വീക്ഷണത്തിലുള്ള വിശ്വാസം കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകളെ യുക്തിവാദികളായി 
തോന്നിപ്പിക്കാം. എന്നാല്‍, നിര്‍ണ്ണയവാദ (06 ്ബസ്ബടസുത്തിലുള്ള 


വരട്ടുതത്ത്വവാദപരമായ ഈന്നല്‍തന്നെ യുക്തിയുടെ നിഷേധമായിരുന്നു. 
അത്‌ അന്ധവിശ്വാസത്തിനു തുല്യമായിരുന്നു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
ലിബറല്‍ പാരമ്പര്യത്തോടും ജനാധിപത്യ പ്രയോഗങ്ങളോടും 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അവജ്ഞ ഫാസിസ്റ്റുകളുടേതിനേക്കാള്‍ 
ഒട്ടും കുറവായിരുന്നില്ല. രണ്ടു കൂട്ടരും സമഷ്ടിവാദ (൦ഠ॥1൦ല്ഡ്ണേത്തിനും 
സര്‍വ്വാധിപത്യപരമായ ചിട്ടപ്പെടുത്തലിനും ഏകാധിപത്യത്തിനുംവേണ്ടി 
നിലകൊണ്ടു. രണ്ടുകൂട്ടരും തുല്യഅളവില്‍ ധര്‍മ്മവിദ്വേഷികളായിരുന്നു; 
നേതൃത്വാരാധന ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. അവര്‍ തമ്മിലുള്ള 
പ്രത്യയശാസ്ര്രപരമായ വ്ൃത്യഠസം ഉപരിപ്ലവമായിരുന്നു. പരിഷ്കൃത 
ലോകത്തെ നശിപ്പിച്ച ഇവര്‍ തമ്മിലുള്ള പോരാട്ടം പൂര്‍ണ്ണമായും ലോകത്തില്‍ 
ആധിപത്യം പുലര്‍ത്താനുള്ള അധികാരത്തിനുവേണ്ടിയായിരുന്നു. 


ദേശീയവാദവും സോഷ്യലിസവും സമഷ്ടിവാദപരവും 
സര്‍വ്വാധിപത്യപരവുമായ സിദ്ധാന്തങ്ങളാണ്‌. അതിനാല്‍, ആധുനിക 
സംസ്കാരത്തിന്റെയും നാഗരികതയുടെയും ആദര്‍ശങ്ങള്‍ക്ക്‌ - അതായത്‌, 
ദാര്‍ശനികമായ വ്യക്തിവാദത്തിനും വിശ്വമാനവവാദത്തിനും - എതിരായ 
മാരകമായ പോരാട്ടത്തില്‍ കൂടിച്ചേരാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമായിരുന്നു. ഫിഷ്ടെ 
ദേശീയവാദവും സോഷ്യലിസവും ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചിരുന്നു എന്ന വസ്തുത 
അവയുടെ ഭാവി സഖ്യത്തെ മുന്‍കൂട്ടി കണ്ടിരുന്നു. ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദം 
സോഷ്യലിസത്തെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിച്ചു എന്നു മാതമല്ല; തുടര്‍ന്ന്‌, 
കമ്മ്യൂണിസവും ദേശീയവാദവുമായി സഖ്യത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയുണ്ടായി. 
വാസ്തവത്തില്‍, കമ്മ്യൂണിസം ദേശീയവാദത്തിലേക്ക്‌ അധ:പതിക്കുക 
യാണുണ്ടായത്‌. ദേശീയ സോഷ്യലിസവും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ദേശീയവാദവും 
ഒരേ മുദ്രയുടെ രണ്ടുവശങ്ങളാണ്‌. 
കുറിപ്പുകള്‍ 
9. “ആ പഴയ ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദത്തെ, വിമോചനയുദ്ധങ്ങളിലെ 
അതിന്റെ ആളിക്കത്തലിനുശേഷം, ഫിഷ്ടെയാലുള്ള അതിന്റെ 
ആഴത്തിലുള്ള സ്ഥാപനത്തിനുശേഷം, സ്റ്റെയിനിലൂടെയും 
ആനറന്റിലൂടെ യുമുള്ള അതിന്റെ വിസ്‌ ഫോടനാത്മകമായ 
ഉയര്‍ച്ചയ്ക്കുശേഷം നാം കാണുന്നു. ഈ മനുഷ്യരുടെ മഹത്വം 
1813-ല്‍ വീണ്ടും ജര്‍മ്മനിയെ ഗര്‍ത്തത്തില്‍നിന്ന്‌ കൊടുമുടി 
യിലേയ്ക്കു നയിച്ചു.” (൧1൦0 1ഥാടണ്ഠലള, ന്ധ). 


10. ഹെഗലിന്റെ (്രസിദ്ധിയില്‍ ഷോപ്പന്‍ഹവറിന്‌ വളരെയധികം 
അസുയയുണ്ടായിരുന്നു എന്നത്‌ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. 
അതിബുദ്ധിമാനായ തന്റെ എതിരാളിയെ നിഷ്പ്രഭനാക്കുന്നതിന്‌ 
ബെര്‍ലിന്‍ സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ ഹെഗലിന്റെ ക്ലാസ്‌ സമയത്തുതന്നെ 
ഷോപ്പന്‍ഹവറും ക്ലാസ്‌ നടത്തിയിരുന്നു. അതിന്റെ ഫലമായി 
ഷോപ്പന്‍ഹവറിന്‌ ഒഴിഞ്ഞ ബെഞ്ചുകളോട്‌ പ്രഭാഷണം 


ക്ഥാക്ഠാഥിഷ്‌ 


ന 


[ 


11. 


12. 


13. 


നടത്തേണ്ടിവന്നപ്പോള്‍, ഹെഗലിന്റെ പ്രഭാഷണം കേള്‍ക്കാന്‍ 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ കൂടിക്കൂടിവന്നു. ആ കടുത്ത അനുഭവമാണ്‌ 
ഷോപ്പന്‍ഹവറുടെ നിരാശാവാദത്തിന്റെ കാരണമെന്ന്‌ ജീവചരിത്ര 
കാരന്‍മാര്‍ കരുതുന്നു. വൈകാരികമായ പ്രതികരണം എന്തുതന്നെ 
യായാലും, ഹെഗല്‍ കഠിനമായി വിമര്‍ശിച്ച കാന്റിയന്‍ സങ്കല്പത്തെ 
അദ്ദേഹം സ്വീകരിച്ച്‌ വികസിപ്പിച്ചു എന്നത്‌ വ്യക്തം. 


“ജൈവികവും അജൈവികവുമായ പ്രകൃതിയുടെ വികാസ 
ത്തിലാകെ ഒരുപോലെ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്ന മഹത്തായ ഒരു ഇച്ഛയാണ്‌ 
യഥാര്‍ത്ഥം.” (ബര്‍ദ്രാന്റ്‌ റസ്സല്‍). 

നീത്ഷെയുടെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു പുതിയ പഠനത്തില്‍ 
പ്രകടിപ്പിക്കപ്പെട്ട അഭിപ്രായം ഇതാണ്‌: “നീത്ഷെ ദുര്‍ബലനും 
ലോലഹൃദയനും രോഗാതുരമായ ആത്മബോധമുള്ള ആളുമായി 
രുന്നു. ഇതിനു പ്രതികാരമായി അദ്ദേഹം ശക്തന്‍മാരെ വാഴ്ത്തി - 
ജീവിതത്തിലെ ഈര്‍ജ്ജസ്വലമായ ശാരീരികാനന്ദം അനുഭവി 
ക്കാനുള്ള തന്റെ കഴിവുകേടിന്‌ പ്രതികാരമായി ഡയണീഷ്യന്‍ 
ഉന്മത്തതയെ വാഴ്ത്തിയപോലെ.” (1.4. 1ട്നഥ്നം 1നി്മടണം: 110൦ 
൭0 വ്‌പച്്ധനഷ വിട). 

നീത്ഷെയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ “ ദേശീയവാദം യൂറോപ്പിനെ 
ബാധിച്ചിട്ടുള്ള ഒരു ഞരമ്പുരോഗമാണ്‌ ആ ഞരമ്പുരോഗത്താല്‍, 
ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ അവരുടെ ന്വാത്രന്ത്യയുദ്ധങ്ങളിലൂടെ യൂറോപ്പിന്റെ 
തന്നെ അര്‍ത്ഥത്തെയും ധിഷണയെയും നശിപ്പിച്ചു; അവര്‍ അതിന്റെ 
ഗതിമുട്ടിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. (1: 110൩൦). 


ജക്ത്ലാനുനമ്യോഗം 
(നോവല്‍) 
മനോജ്‌ 


കാലത്തെ പുത്തന്‍ ജീവിതാവബോധത്തോടെ 


കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ മനോജ്‌ ഈ നോവലിലുടെ. 
ഇഡകാലവും ജൈവകാലവുമായി 
കാലം വേര്‍തിരിക്കക്ടുകയാണ്‌. 


11516117 ല്യദ്ധശു ചരിത്രത്തില്‍ കാല്പാടുകളെ നിക്ഷേപിക്കാനുള്ള 
_490/.. മാര്‍റ്റമാണ്‌ ജ്ഞാനയോഗം തെളിയിക്കുന്നത്‌. 


ഒനുവരീ - മദിച്ച്‌ ക്‌ 


ാര്‍ക്സിഭന്ന ചരിത്രപരമാഷ 


ഭാതികവാദം 
ഏറിക്‌ ഫ്രോം 


മാര്‍ക്സിന്റെ തത്ത്വശാസ്ധ്രത്തെ ശരിയായി മനസ്സിലാക്കുന്നതി 
നുള്ള ആദ്യത്തെ പ്രതിബന്ധം ഭാതികവാദം, ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദം 
എന്നിവയെക്കുറിച്ചുള്ള തെറ്റിദ്ധാരണകളാണ്‌. 


മാര്‍ക്സിനും മറ്റെല്ലാ ദാര്‍ശനികന്മാര്‍ക്കും താഴ്ന്നതും ക്ഷുദ്രവു 
മായ തലത്തിനെതിരായ ഉന്നതവും ആത്മീയവുമായ മാനസിക പച്രേരണക 
ളെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും പറയാനുണ്ടായിരുന്നില്ല. “ഭരതികവാദം” അഥവാ “പ്രകൃ 
തിവാദം”” എന്നത്‌ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ സാങ്കേതികഭാഷയില്‍, പ്രപഞ്ച 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനഘടകം ചലനാത്മകമായ ദ്രവ്യമാണ്‌ എന്ന ദാര്‍ശനിക 
വീക്ഷണത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ഈ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ സേക്രകട്ടീസിനു 
മുമ്പുള്ള യവനദാര്‍ശനികര്‍ “ ഭാതിക വാദി”"കളായിരുന്നു. എന്നാല്‍ 
മൂല്യനിര്‍ണ്ണയം അഥവാ ധാര്‍മ്മികതത്ത്വം എന്ന നിലയിലുള്ള അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
അവര്‍ ഭാതികവാദികളായിരുന്നില്ല. ഈ വീക്ഷണത്തിനു നേരെ എതിരാണ്‌ 
ആശയവാദം. ആശയവാദവീക്ഷണത്തില്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം എന്നത്‌ ഇന്ദ്രിയ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അഭിഗമ്യമായ നിരന്തരം മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഈ ലോകമല്ല; അഭ 
തികമായ സത്തകള്‍ അല്ലെങ്കില്‍ ആശയങ്ങള്‍ ആണ്‌. പ്ലേറ്റോയുടെ ദാര്‍ശ 
നിക സ്മ്്രദായത്തിനാണ്‌ ആദ്യമായി “ആശയവാദം” എന്ന പേരു നല്‍ക 
പ്പെട്ടത്‌. സത്താമീമാംസാപരമായി മാര്‍ക്സ്‌ ഒരു ഭാതികവാദിയായിരുന്നു. 
എന്നാല്‍, വാസ്തവത്തില്‍ അദ്ദേഹം ഇത്തരം പ്രശ്നങ്ങളില്‍ തല്‍പരനായി 
രുന്നുപോലുമില്ല. അക്കാര്യങ്ങളൊന്നും അദ്ദേഹം കൈകാര്യം ചെയ്തിട്ടില്ല. 


പലതരത്തിലുള്ള ഭാതികവാദ-ആശയവാദ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌. 
മാര്‍ക്സിന്റെ “ഭാതികവാദ”*ത്തെ മനസ്സിലാക്കുന്നതിനു നാമിപ്പോള്‍ 
നല്‍കിയ പൊതുനിര്‍വ്വചനത്തിന്‌ അപ്പുറത്തേയ്ക്കു പോകണം. തന്റെ 
കാലഘട്ടത്തിലെ നിരവധി പുരോഗമനവാദികളായ ചിന്തകരുടെ - പ്രധാന 
മായും പ്രകൃതിശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ - ഇടയില്‍ പ്രചാരത്തിലുണ്ടായിരുന്ന ദാര്‍ശ 
നിക ഭാതികവാദത്തിനെതിരായ ഒരുറച്ച നിലപാടാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ 
മാര്‍ക്സ്‌ എടുത്തിരുന്നത്‌. മാനസികവും ആത്മീയവുമായ പ്രതിഭാസങ്ങ 
ളുടെയെല്ലാം “ആ” അധിഷ്ഠാനം ദ്രവ്യത്തിലും ഭാതിക്്രക്രിയകളിലും 
കണ്ടെത്താമെന്ന്‌ ഈ ഭാതികവാദം അവകാശപ്പെട്ടു. ഇത്തരത്തിലുള്ള ഭാതി 
കവാദത്തിന്റെ ഏറ്റവും താണതും ഉപരിപ്ലവവുമായ രൂപം വികാരങ്ങളെയും 


ല്ഥക്ഠാഥിച്‌ 


ി 


ആശയങ്ങളെയുമെല്ലാം ശരീരത്തിലെ രാസ്രപ്രക്രിയകളുടെ ഫലങ്ങള്‍ എന്ന 
നിലയില്‍ വിശദീകരിക്കാമെന്നു പഠിപ്പിച്ചു. ““വൃക്കകള്‍ക്കു മുത്രം എന്താണോ 
അതാണ്‌ മസ്തിഷ്ക്കത്തിനു ചിന്ത്‌” എന്നും അവര്‍ പഠിപ്പിച്ചു. 


മാര്‍ക്സ്‌ ഇത്തരത്തിലുള്ള യാന്ത്രികമായ “ബൂര്‍ഷ്വാ” ഭാതികവാ 
ദത്തിനെതിരെ പോരാടി. “ചരിത്രത്തെയും ചരിത്ര്പ്രകിയകളെയും കണ 
ക്കിലെടുക്കാത്ത പ്രകൃതിശാസ്ത്രത്തിന്റെ അമൂര്‍ത്ത ഭാതികവാദ”** ത്തിനുപ 
കരം സാമ്പത്തികവും ദാര്‍ശനികവുമായ കൈയ്യെഴുത്തു്രതികളില്‍ 
“പ്രകൃതിവാദം അഥവാ മാനവികതാവാദം" എന്നു പറഞ്ഞ കാഴ്ചപ്പാട്‌ 
അദ്ദേഹം സ്വീകരിച്ചു. അത്‌ “ഒരേസമയം ആശയവാദത്തില്‍നിന്നും ഭാതി 
കവാദത്തില്‍നിന്നും വ്യത്യസ്തവും അതേസമയം അവയെ യോജിപ്പിക്കുന്ന 
സത്യത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതും ആയിരുന്നു." “ചരിത്രപരമായ ഭാതിക 
വാദം" അല്ലെങ്കില്‍ “വൈരുദ്ധ്യാത്മക ഭാതികവാദം” എന്നിങ്ങനെയുള്ള 
പദങ്ങളൊന്നും വാസ്തവത്തില്‍ മാര്‍ക്സ്‌ ഒരിയ്ക്കലും ഉപയോഗിച്ചിട്ടില്ല. 
ഹെഗലിന്റേതില്‍നിന്നും വ്യത്യസ്തമായ തന്റെ “വൈരുദ്ധ്യാത്മക 
രീതി?” യെക്കുറിച്ചും അതിന്റെ “ഭതികവാദാടിസ്ഥാന”"ത്തെക്കുറിച്ചും 
അദ്ദേഹം പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടദ്ദേഹം ഉദ്ദേശിച്ചിട്ടുള്ളത്‌ മനുഷ്യാസ്തി 
ത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന ഉപാധികളെ മാത്രമാണ്‌. 

ഹെഗലിന്റേതില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായ മാര്‍ക്സിന്റെ ഈ “്ഭൃതി 
കവാദരീതി”” മനുഷ്യന്റെ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ യഥാര്‍ത്ഥ 
ജീവിതത്തെയും ആ ജീവിതം അവന്റെ ചിന്തയിലും വികാരങ്ങളിലും ചെലു 
ത്തുന്ന സ്വാധീനത്തെയും പഠിക്കുന്നു. മാര്‍ക്സ്‌ എഴുതി: “ജര്‍മ്മന്‍ തത്ത്വ 
ശാസ്ത്രം സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍നിന്നു ഭൂമിയിലേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങി വരുന്നതാണ്‌. അതി 
നെതിരായി ഇവിടെ നാം ഭൂമിയില്‍നിന്നു സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേയ്ക്കു പോകുന്നു. 
അതായത്‌ മജ്ജയും മാംസവുമുള്ള മനുഷ്യനിലെത്തുന്നതിന്‌ നാം മനു 
ഷ്യനെക്കുറിച്ചുള്ള സാങ്കല്പികധാരണകളില്‍നിന്നല്ല ആരംഭിക്കുന്നത്‌. നാം 
യഥാര്‍ത്ഥവും കര്‍മ്മനിരതരുമായ മനുഷ്യരില്‍നിന്നാരംഭിക്കുകയും അവ 
രുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ജീവിത്രപ്രക്രിയയുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍, ആ ജീവിതപ്ര 
ക്രിയയുടെ ആശയപരമായ പ്രതിഫലനങ്ങളുടെയും പ്രതിദ്ധ്വനികളുടെയു 
വികാസത്തെ വിശദീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. "5 അദ്ദേഹം കുറച്ചു വൃത്യ 
സ്തമായ രീതിയില്‍ പറയുന്നു: “ആത്മാവും ദ്രവ്യവും തമ്മിലും ദൈവവും 
(്രപഞ്ചവും തമ്മിലും ഉള്ള വൈരുദ്ധ്യവുമായി ബസഡ്ധപ്പെട്ട 
ക്രൈസ്തവ-ജര്‍മ്മന്‍ പ്രമാണത്തിന്റെ ദാര്‍ശനിക പ്രകടനമല്ലാതെ മറ്റൊ 
ന്നുമല്ല ഹെഗലിന്റെ ചരിര്രദര്‍ശനം. .... ഹെഗലിന്റെ ചരിത്രദര്‍ശനം അമൂര്‍ത്ത 
മായ അല്ലെങ്കില്‍ കേവലമായ ഒരാത്മാവിനെ സങ്കല്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. മനുഷ്യ 
വംശം ബോധപൂര്‍വ്വമായോ അബോധപൂര്‍വ്വമായോ ഈ കേവലാത്മാവിന്റെ 
വാഹകര്‍ മാത്രമാണ്‌. ഹെഗല്‍ ആനുഭവിക ചരിത്രത്തിനു മുന്നോടിയായും 


ഓനുവരി - മടിച്ച്‌ ൩ ക 


അടിസ്ഥാനമായും ധ്യാനാത്മകവും നിഗൂഡ്ദവുമായ ഒരു ചരിത്രത്തെ സങ്ക 
ല്പിക്കുന്നു. മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ചരിത്രം, യഥാര്‍ത്ഥ മനുഷ്യനെ കവി 
ഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്ന മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ അമൂര്‍ത്തമായ ആത്മാവിന്റെ ചരി 
ത്രമായി രൂപാന്തരം പ്രാപിക്കുന്നു.”€ 


മാര്‍ക്സ്‌ തന്റെ ചരിത്രപരമായ രീതിശാസ്ത്രം വളരെ സംക്ഷിപ്ത 
മായി ഇങ്ങനെ വിവരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌: “നിലനില്‍പ്പിനും പുനരുല്‍പാദനത്തിനും 
മനുഷ്യര്‍ കണ്ടെത്തുന്ന യഥാര്‍ത്ഥ ഉപാധികളുടെ സ്വഭാവത്തെ ആശ്രയി 
ച്ചാണ്‌ പ്രധാനമായും അവരുടെ ഉപജീവനോപാധികള്‍ ഉല്‍പ്പാദിപ്പിക്കുന്ന 
രീതി നില്‍ക്കുന്നത്‌. ഈ ഉല്‍പാദനരീതിയെ വ്യക്തികളുടെ കേവലം ശാരീ 
രികമായ നിലനില്‍പ്പിന്റെ പുനരുല്‍പ്പാദനം മാത്രമായി കരുതരുത്‌. മറിച്ച്‌, 
ഈ വ്യക്തികളുടെ നിശ്ചിതരൂപത്തിലുള്ള പ്രവര്‍ത്തനമായ ജീവിതാവി 
ഷ്ക്കാരമായും ജീവിതരീതിയായും കാണണം. വ്യക്തികളുടെ ജീവിതം 
എന്താണോ അതുതന്നെയാണ്‌ അവര്‍. അതിനാല്‍, എന്താണ്‌ അവര്‍ എന്നത്‌ 
അവരുടെ ഉല്‍പാദനവുമായി - എന്തുല്‍പ്പാദിപ്പിക്കുന്നു, എങ്ങനെയുല്‍പ്പാ 
ദിപ്പിക്കുന്നു എന്നതുമായി - ഒത്തുപോകുന്നു. അങ്ങനെ വ്യക്തികളുടെ 
സ്വഭാവം അവരുടെ ഉല്‍പാദനത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന ഭാതിക അവസ്ഥകളെ 
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ആശ്രയിച്ചു നില്‍ക്കുന്നതാണ്‌. 


ഫോയര്‍ബാഹിനെക്കുറിച്ചുള്ള തീസിസില്‍ ചരിത്രപരമായ ഭാതി 
കവാദവും സമകാലിക ഭാതികവാദവും തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം വളരെ 
വ്യക്തമായി ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌: “ഫോയര്‍ബാഹിന്റേതടക്കം നാളിതുവ 
രെയുള്ള ഭാതികവാദങ്ങളുടെയെല്ലാം പ്രധാന തകരാറ്‌ നമ്മുടെ ഇന്ദ്രിയങ്ങ 
ളിലൂടെ അറിയുന്ന വസ്തുവിനെ, യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ മനസ്സിലാക്കുന്നത്‌ 
വസ്തുരൂപത്തില്‍ മാത്രമോ ധ്യാനാത്മകമായോ ആണ്‌ എന്നതാണ്‌; ഇന്ദ്രി 
യാത്മകമായ മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനം, പ്രയോഗം ആയല്ല; ആത്മനിഷ്ഠമായല്ല. 
തന്മുലം, സജീവമായ ഈ വശത്തെ ഭാതികവാദത്തിനെതിരായി ആശയ 
വാദം - യഥാര്‍ത്ഥ ഇന്ദ്രിയപ്രവര്‍ത്തനത്തെ ശരിയായി അറിഞ്ഞുകൂടെങ്കിലും 
- അമൂര്‍ത്തമായി വികസിപ്പിച്ചു. ഫോയര്‍ബാഹ്‌ ഇന്ദ്രിയാനുഭൂതിയുടെ വിഷ 
യവസ്തുക്കളെ ചിന്തയുടെ വിഷയവസ്തുക്കളില്‍നിന്ന്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
വേര്‍തിരിച്ച്‌ കാണാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, അദ്ദേഹം മനുഷ്യപ്ര 
വര്‍ത്തനത്തെത്തന്നെ വസ്തുനിഷ്ഠമായ പ്രവര്‍ത്തനമായി മനസ്സിലാക്കു 
ന്നില്ല." ഹെഗലിനെപ്പോലെ മാര്‍ക്സ്‌ ഒരു വസ്തുവിനെ നോക്കുന്നത്‌ 
അതിന്റെ ചലനാവസ്ഥയിലും മാറ്റത്തിലുമാണ്‌; ഭാതിക “കാരണ” ത്തെ 
കണ്ടെത്തുന്നതിലൂടെ വിശദീകരിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന നിശ്ചലമായ “വസ്തു” 
എന്ന നിലയിലല്ല. ഹെഗലിനു വിരുദ്ധമായി മാര്‍ക്സ്‌ മനുഷ്യനെയും അവന്റെ 
ചരിത്രത്തെയും പഠിക്കുന്നത്‌ യഥാര്‍ത്ഥ മനുഷ്യന്‍ ജീവിക്കുന്ന സാമ്പത്തി 
കവും സാമൂഹികവുമായ അവസ്ഥകളില്‍നിന്നാണ്‌; അല്ലാതെ അവന്റെ 
ആശയങ്ങളില്‍ നിന്നല്ല. ഹെഗലിന്റെ ആശയവാദത്തില്‍ നിന്നെന്നപോലെ 


9 ച്വാക്ാലിച്‌ 
ടെ 


[ 


[1] 


ബൂര്‍ഷ്വാ ഭാതികവാദത്തില്‍നിന്നും മാര്‍ക്സ്‌ വളരെ അകലെയായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌ തന്റെ ദര്‍ശനം ആശയവാദമോ ഭാതികവാദമോ അല്ല, മറിച്ച്‌ 
ഒരു സമന്വയം - മാനവികതാവാദവും പ്രകൃതിവാദവും - ആണെന്ന്‌ അദ്ദേ . 
ഹത്തിനു ശരിയായി പറയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. 


ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ജന 
കീയധാരണ എന്തുകൊണ്ടു തെറ്റാണെന്നു നോക്കാം. മാര്‍ക്‌സിന്റെ അഭി 
പ്രായത്തില്‍ മനുഷ്യനിലെ ശക്തമായ മാനസിക പ്രേരണ പണം സമ്പാദി 
ക്കാനും കൂടുതല്‍ ഭാതികസുഖങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജിക്കാനുമുള്ള വൃശ്രതയാ 
ണെന്ന്‌ ഈ ജനകീയവീക്ഷണം കരുതുന്നു. മനുഷ്യനിലെ മുഖ്യ പ്രേര 
ണാശക്തി ഇതാണെങ്കില്‍ ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ 
വ്യാഖ്യാനം? തുടര്‍ന്നും നിലനില്‍ക്കുന്നു. അതായത്‌ ഭാതികനേട്ടങ്ങള്‍ക്കു 
വേണ്ടിയുള്ള മനുഷ്യന്റെ ത്വരയാണ്‌ ചരിത്രത്തെ മനസ്സിലാക്കാനുള്ള 
താക്കോല്‍ എന്ന വ്യാഖ്യാനം. മനുഷ്യന്റെ വയറാണ്‌, ഭാതികസംതൃപ്തി 
ക്കുവേണ്ടിയുള്ള ആസക്തിയാണ്‌ ചരിത്രവ്യാഖ്യാനത്തിനുള്ള താക്കോല്‍ 
എന്നര്‍ത്ഥം. മനുഷ്യന്റെ ത്വരകളെയും വികാരങ്ങളെയും കൈകാര്യംചെ 
യ്യുന്ന ഒരു മനഃശാസ്ത്ര സിദ്ധാന്തമാണ്‌ ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദം എന്ന 
അടിസ്ഥാനപരമായ തെറ്റിദ്ധാരണയിന്‍മേലാണ്‌ ഈ വ്യാഖ്യാനം നിലകൊ 
ള്ളുന്നത്‌. എന്നാല്‍, വാസ്തവത്തില്‍ ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദം മനഃശാ 
സ്ത്രപരമായ ഒരു സിദ്ധാന്തമേയല്ല. മനുഷ്യന്റെ ചിന്തയെയും ആഗ്രഹങ്ങ 
ളെയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ അവന്റെ ഉല്‍പാദനരീതിയാണെന്ന്‌ അതു വാദി 
ക്കുന്നു. പരമാവധി ഭാതികനേട്ടത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ആഗ്രഹമാണ്‌ മനു 
ഷ്യന്റെ മുഖ്യത്വര എന്ന്‌ അതു പറയുന്നില്ല. സമ്പദ്ഘടന എന്നത്‌ ഇവിടെ 
ഒരു മാനസികത്വരയെയല്ല, മറിച്ച്‌ ഉല്‍പാദനരീതിയെയാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്ന 
ത്‌. അത്‌ ആത്മനിഷ്ഠമായ, മാനസികമായ ഒരു ഘടകമല്ല; വസ്തുനിഷ്ഠ 
മായ, സാമ്പത്തിക-സാമൂഹിക ഘടകമാണ്‌. ഈ സിദ്ധാന്തത്തിലെ അര്‍ദ്ധ 
മനഃശാസ്ത്രപരം മാത്രമായ പൂര്‍വ്വപക്ഷം കിടക്കുന്നത്‌ മനുഷ്യനു ഭക്ഷ 
ണവും പാര്‍പ്പിടവും മറ്റും ആവശ്യമായതിനാല്‍ അവന്‌ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കേ 
ണ്ടത്‌ ആവശ്യമാണ്‌ എന്ന ധാരണയിലാണ്‌. അങ്ങനെ നിരവധി വസ്തു 
നിഷ്ഠ ഘടകങ്ങളെ ആശ്രയിച്ചുനില്‍ക്കുന്ന ഉല്‍പാദനരീതി പ്രാധാന്യം നേടു 
കയും ഒരളവില്‍ മറ്റു കര്‍മ്മമണ്ഡലങ്ങളെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
ഉല്‍പാദനരീതിയെയും സാമൂഹികഘടനയെയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന വസ്തു 
നിഷ്ഠ സാഹചര്യങ്ങള്‍ മനുഷ്യന്റെ ആശയങ്ങളെയും താല്‍പര്യങ്ങളെയും 
ഒരുപോലെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍, “സ്ഥാപനങ്ങള്‍ മനുഷ്യരെ 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നു”” എന്ന മൊണ്‍ടെസ്ക്യുവിന്റെ ആശയം ഒരു പഴയ 
ഉള്‍ക്കാഴ്ചയാണ്‌; ഉല്‍പാദനരീതിയിലും ഉല്‍പാദനശക്തികളിലും വേരൂന്നി 
നില്‍ക്കുന്ന സ്ഥാപനങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിശദമായ വിശകലനമാണ്‌ ഇക്കാ 
ര്ൃത്തില്‍ മാര്‍ക്സിന്റെ പുതിയ സംഭാവന. മുതലാളിത്തത്തെപ്പോലുള്ള ചില 
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സാമ്പത്തിക ക്രമങ്ങള്‍ പണത്തിനും സ്വത്തിനും വേണ്ടിയുള്ള ആഗ്രഹത്തെ 
മുഖ്യപ്രേരകശക്തിയെന്ന നിലയില്‍ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുന്നു. ഇതിനു തികച്ചും 
എതിരായ ആഗ്രഹങ്ങളെ-പരിത്യാഗത്തെയും ലാകിക സമൃദ്ധികളോടുള്ള 
അവജ്ഞയെയും -- മറ്റു തരത്തിലുള്ള സാമ്പത്തിക്ക്രമങ്ങള്‍ക്കു സൃഷ്ടി 
ക്കാനാവും. പല പൌരസ്ത്യ സംസ്‌കാരങ്ങളിലും മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ആരം 
ഭഘട്ടങ്ങളിലും നമുക്കിതു കാണാനാവും.” മാര്‍ക്സിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
പണത്തിനും സ്വത്തിനും വേണ്ടിയുള്ള ആസക്തി അതിനെതിരായ മനോഭാ 
വങ്ങളെപ്പോലെത്തന്നെ സാമ്പത്തികമായി നിര്‍ണ്ണിതമാണ്‌.!? 


എന്തായാലും മാര്‍ക്സിന്റെ “ഭരതികവാദപര”"മായ അല്ലെങ്കില്‍ 
““സാമ്പത്തികവാദപര്‌ "മായ ചരിത്രവ്യാഖ്യാനത്തിന്‌ മനുഷ്യനിലെ അടി 
സ്ഥാന പ്രേരണയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന “ഭതികവാദപരം”” അല്ലെങ്കില്‍ 
“സാമ്പത്തികവാദപരം”” എന്ന്‌ ആരോപിക്കപ്പെടുന്നതുമായി ബന്ധമൊന്നു 
മില്ല. മനുഷ്യന്‍, യഥാര്‍ത്ഥവും പൂര്‍ണ്ണവുമായ മനുഷ്യന്‍, “യഥാര്‍ത്ഥമായ 
ജീവനുള്ള വ്യക്തികള്‍” - ഈ “വ്യക്തികള്‍” സൃഷ്ടിക്കുന്ന ആശയങ്ങ 
ല്ല - ആണ്‌ ചരിത്രത്തിന്റെയും ചരിത്രനിയമങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കുന്നതിന്റെയും 
വിഷയവസ്തു എന്നാണത്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. “ഭാതികവാദപരം”, “സാമ്പ 
ത്തികവാദപരം” എന്നീ വാക്കുകളുടെ അവ്യക്തത ഒഴിവാക്കുന്നതിന്‌ ചരി 
ത്രവ്യാഖ്യാനത്തെ ചരിത്രത്തിന്റെ നരവംശശാസ്ത്രപരമായ വ്യാഖ്യാനം 
എന്നു വേണമെങ്കില്‍ വിളിക്കാം; മനുഷ്യര്‍ “തങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ 
കര്‍ത്താക്കളും അഭിനേതാക്കളും” ആണെന്ന വസ്തുതയില്‍ അധിഷ്ഠിത 
മായി ചരിത്രത്തെ മനസ്സിലാക്കുന്നതാണ്‌ അത്‌. * 12 


മാര്‍ക്സും പതിനെട്ടും പത്തൊമ്പതും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ മിക്ക എഴു 
ത്തുകാരും തമ്മില്‍ വളരെ വലിയൊരു വ്ൃത്യാസമുണ്ട്‌: അദ്ദേഹം മുതലാ 
ളിത്തത്തെ മനുഷ്യപ്രകൃതിയുടെ പരിണതഫലമായോ മുതലാളിത്തത്തിലെ 
മനുഷ്യപ്രേരണയെ മനുഷ്യനിലെ സാര്‍വത്രികമായ പ്രേരണയായോ കണ 
ക്കാക്കുന്നില്ല എന്നതാണത്‌. മനുഷ്യ പ്രേരണകളെക്കുറിച്ച്‌ മാര്‍ക്സ്‌ വളരെ 
പ്രത്യക്ഷമായ ചില പ്രസ്താവനകള്‍ നടത്തിയിട്ടുണ്ടെന്ന കാര്യം കണക്കി 
ലെടുക്കുമ്പോള്‍, പരമാവധി ലാഭത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള ത്വരയാണ്‌ മനുഷ്യ 
നിലെ ശക്തമായ പ്രേരണ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം കരുതിയിരുന്നു എന്ന വീക്ഷണ 
ത്തിന്റെ അസംബന്ധത വൃക്തമാകും. “എല്ലാ സാഹചര്യങ്ങളിലും നില 
നില്‍ക്കുന്നതും സാമൂഹികസാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കു രൂപത്തിലും ദിശയിലും 
മാര്തം മാറ്റംവരുത്താന്‍ കഴിയുന്നതുമായ” ശാശ്വതവും “സുനി 
ശ്ചിത്‌”വുമായ ത്വരകളെയും “ഒരു നിശ്ചിത സാമൂഹികഘടനയില്‍നിന്നു 
മാത്രം ഉദ്ഭവിക്കുന്ന ആപേക്ഷിക” ത്വരകളെയും അദ്ദേഹം വേര്‍തിരിച്ചു 
കാണുന്നുണ്ട്‌. കാമത്തെയും വിശപ്പിനെയും മാര്‍ക്സ്‌ “സുനിശ്ചിത "മായ 
ത്വരകളുടെ ഗണത്തിലാണ്‌ ഉള്‍പ്പെടുത്തുന്നത്‌. എന്നാല്‍, പരമാവധി സാമ്പ 


റ പി 
ടാ 


ത്തികനേട്ടത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള ത്വരയെ അദ്ദേഹം ഒരിക്കലും ശാശ്വതമായ 
ത്വരയുടെ ഗണത്തില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടില്ല. 


മാര്‍ക്‌സിന്റെ ഭാതിക വാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ജനകീയധാരണ 

തീര്‍ത്തും തെറ്റാണെന്നു കാണിക്കുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മന: ശാസ്ത്രപ 
രമായ ആശയങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ തെളിവ്‌ ഹാജരാക്കേണ്ട ആവശ്യമൊന്നുമില്ല. 
മുതലാളിത്തം മനുഷ്യനെ പണത്തോടു തല്‍പരനാക്കുകയും ഭാതികനേ 
ട്ടുത്തെ മുഖ്യപ്രേരണയാക്കുകയും ചെയ്തു എന്നതാണ്‌ മാര്‍ക്സിന്റെ മുത 
ലാളിത്ത വിമര്‍ശനത്തിന്റെ സാരാംശം. ഈ ഭാതിക താല്‍പര്യത്തിന്റെ ആധി 
പത്യം ഇല്ലാതാകുന്ന ഒരു സമൂഹത്തെക്കുറിച്ചുള്ളതാണ്‌ ചുരുക്കത്തില്‍ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ സോഷ്യലിസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പം. മനുഷ്യവിമോചനത്തെ 
ക്കുറിച്ചും സ്വാതന്ത്രയത്തെക്കുറിച്ചുമുള്ള മാര്‍ക്സിന്റെ സങ്കല്പത്തെ പിന്നീട്‌ 
വിശദമായി ചര്‍ച്ചചെയ്യുമ്പോള്‍ നമുക്കിക്കാര്യം കൂടുതല്‍ വ്യക്തമാകും. 


നേരത്തെ ഞാന്‍ ഈന്നിപ്പറഞ്ഞതുപോലെ സ്വന്തം ചരിത്രത്തെ 
സൃഷ്ടിക്കുന്ന മനുഷ്യനില്‍നിന്നാണ്‌ മാര്‍ക്സ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌: “തീര്‍ച്ച 
യായും മനുഷ്യചരിത്രത്തിന്റെയാകെ ആദ്യത്തെ ആധേയം ജീവനുള്ള മനു 
ഷ്യവ്യക്തികളുടെ അസ്തിത്വമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഈ വ്യക്തികളുടെ ഭാതി 
കഘടനയെയും പ്രപഞ്ചവുമായുള്ള അവരുടെ ബന്ധത്തെയും സ്ഥാപി 
ക്കുക എന്നതാണ്‌ പ്രാഥമികമായി ചെയ്യേണ്ടത്‌. മനുഷ്യന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ 
ഭാതിക പ്രകൃതിയിലേയ്ക്കോ മനുഷ്യന്‍ സ്വയം കണ്ടെത്തുന്ന ഭൂവിജ്ഞാ 
നീയപരവും പര്‍വ്വത ജലനിര്‍ഗ്ഗമന വിജ്ഞാനീയപരവും കാലാവസ്ഥാപ 
രവും മറ്റുമായ (പ്രാകൃതിക ചുറ്റുപാടുകളിലേയ്ക്കോ ഇവിടെയിപ്പോള്‍ 
നമുക്കു പോകാനാവില്ല. ചരിത്രരചന ഈ പ്രാകൃ തികാടിസ്ഥാനങ്ങ 
ളില്‍നിന്നും മനുഷ്യ്രവൃത്തികളിലൂടെ ചരിത്രഗതിയില്‍ അവയ്ക്കുണ്ടായ 
മാറ്റത്തില്‍നിന്നുമാണ്‌ തുടങ്ങേണ്ടത്‌. ബോധത്തിന്റെ, അല്ലെങ്കില്‍ മതത്തിന്റെ, 
അതുമല്ലെങ്കില്‍ നിങ്ങള്‍ക്കിഷ്ടമുള്ള എന്തിന്റെയെങ്കിലും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
മനുഷ്യരെ മൃഗങ്ങളില്‍നിന്നു വേര്‍തിരിക്കാനാവും. മനുഷ്യര്‍ ഉപജീവനോ 
പാധികള്‍ ഉത്പാദിപ്പിക്കാനാരംഭിക്കുന്നത്‌ അവരുടെ ഭാതിക ഘടനയാല്‍ 
നിര്‍ണ്ണീതമായ ഒരു ചുവടുവെയ്പായാണ്‌. ഉപജീവനോപാധികളുടെ ഉല്‍പാ . 
ദനത്തിലൂടെ മനുഷ്യര്‍ പരോക്ഷമായി തങ്ങളുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ഭാതിക ജീവിയാ 
തത്തെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുകയാണ്‌.”* 


മാര്‍ക്സിന്റെ മാലികാശയത്തെ മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌ വള്രെ പ്രധാ 
നമാണ്‌: മനുഷ്യന്‍ അവന്റെ സ്വന്തം ചരിത്രം നിര്‍മികകുന്തു, അവന്‍ തന്നെ 
യാണ്‌ അവന്റെ സ്രഷ്ടാവ്‌. നിരവധി കൊല്ലങ്ങള്‍ക്കുശേഷം ” മൂലധന” ത്തില്‍ 
അദ്ദേഹം എഴുതി: “മനുഷ്യചരിത്രം പ്രകൃതിചരിത്രത്തില്‍നിന്നു വ്ൃത്യസ്ത 
മാണ്‌. കാരണം, ആദ്യത്തേതു സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളത്‌ നമ്മളാണ്‌; രണ്ടാമത്തേതു 
നമ്മളല്ല. അതുകൊണ്ട്‌, വീക്കോ പറഞ്ഞതുപോലെ, അത്തരമൊരു ചരിത്ര 


ഉനുവരീ -- മര്‍്രച്ച്‌ ക്ട 


മെഴുതുക അത്ര എളുപ്പമല്ല." ചരിത്രപ്രക്രിയയില്‍ മനുഷ്യന്‍ സ്വയം ജന്മം 
നല്‍കുകയാണ്‌. മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ സ്വയം സൃഷ്ടിയുടെ ഈ പ്രക്രിയ 
യിലെ സര്‍വ്വപ്രധാനമായ ഘടകം പ്രകൃതിയുമായുള്ള അതിന്റെ ബന്ധമാ 
ണ്‌. മനുഷ്യന്‍ അവന്റെ ചരിത്രത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ പ്രകൃതിയുടെ തടവി 
ലായിരുന്നു. പരിണാമപ്രക്രിയയില്‍ അവന്‍ പ്രകൃതിയുമായുള്ള ബന്ധത്തില്‍ 
പരിവര്‍ത്തനം വരുത്തി സ്വയം മാറുന്നു. 


(പ്രകൃതിയോടുള്ള ഈ ആശ്രിതത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ മാര്‍ക്സ്‌ മുലധന 
ത്തില്‍ കൂടുതല്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌: “ബൂര്‍ഷ്വാ സമൂഹവുമായി താരതമ്യപ്പെടു 
ത്തുമ്പോള്‍ ഉത്പാദനത്തിന്റെ പ്രാചീന സാമൂഹികരൂപങ്ങള്‍ അതിലളിതവും 
സുതാര്യവുമായിരുന്നു. എന്നാല്‍, അവ പ്രാകൃത ഗോത്ര സമുദായത്തിലെ 
തന്റെ സഹമനുഷ്യരുമായുള്ള പൊക്കിള്‍ക്കൊടി ബന്ധം ഇനിയും വിച്ചേദി 
ക്കാത്ത, വ്യക്തി എന്ന നിലയിലുള്ള മനുഷ്യന്റെ അവികസിതാവസ്ഥയിലോ 
അടിമത്തത്തിന്റെ പ്രത്യക്ഷബന്ധങ്ങളിലോ ആണ്‌ അധിഷ്ഠിതമായിരിക്കു 
ന്നത്‌. ഉത്പാദനശേഷിയുടെ വികാസം ഒരു താഴ്‌ന്ന ഘട്ടത്തിനപ്പുറത്തേയ്ക്ക്‌ 
ഉയരാത്തപ്പോഴും, തന്മുലം ഭാതികജീവിതമണ്ഡലത്തിനകത്തെ-മനുഷ്യനും 
മനുഷ്യനും, മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയും തമ്മിലുള്ള - സാമൂഹികബന്ധങ്ങള്‍ 
ആനുപാതികമായി ഇടുങ്ങിയതും ആകുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌ ഇത്തരം സാമൂ 
ഹികരൂപങ്ങള്‍ ഉദയംകൊള്ളുകയും നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്നത്‌. 
പ്രാചീനകാലത്തെ പ്രകൃത്യാരാധനയിലും ജനകീയമതങ്ങളുടെ മറ്റു ഘട 
കങ്ങളിലും ഈ സങ്കുചിതത്വം പ്രതിഫലിക്കുന്നുണ്ട്‌. സഹമനുഷ്യരും പ്രകൃ 
തിയുമായി യുക്തിസഹവും സുഗ്രാഹ്യവുമായ ബന്ധങ്ങള്‍ ദൈനംദിന 
പ്രായോഗിക ജീവിതം വാഗ്ദാനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ മാത്രമേ യാഥാര്‍ത്ഥ ലോക 
ത്തിന്റെ മതാത്മക പ്രതിഫലനം ഇല്ലാതായിപ്പോവുകയുള്ളു. ഭാതിക ഉത്പാ 
ദന പ്രക്രിയയില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌ സമുഹത്തിന്റെ ജീവല്‍പ്രക്രിയ. ഈ 
ജീവതപ്രര്രിയയ്ക്കു നിഗുഡ്ദമായ ഒരു മൂടുപടമുണ്ട്‌. ഈ ജീവല്‍പ്രര്രി 
യയെ സ്വതന്ത്രരായ മനുഷ്യര്‍ കൂട്ടുചേര്‍ന്നു നടത്തുന്ന ഉത്പാദനമായി പരി 
ഗണിക്കുന്നതുവരെയും അതിനെ സുസ്ഥാപിതമായ ഒരു പദ്ധതിയ്ക്ക്‌ അനു 
സൃതമായി ബോധപൂര്‍വ്വം നിയന്ത്രിക്കുന്നതുവരെയും ആ മൂടുപടം അഴി 
ഞ്ഞുവീഴുകയില്ലു. ഇതിന്‌ ഒരു നിശ്ചിത ഭാതികപശ്ചാത്തലം, അല്ലെങ്കില്‍ 
അസ്തിത്വത്തിന്റെ ഒരുകൂട്ടം ഉപാധികള്‍ ആവശ്യമാണ്‌. അതാകട്ടെ, 
സുദീര്‍ഘവും ക്ലേശകരവുമായ വികസന പ്രക്രിയയുടെ സ്വാഭാവിക ഫല 
വുമാണ്‌. 16 

ഈ പ്രസ്താവനയില്‍ മാര്‍ക്സ്‌ തന്റെ സിദ്ധാന്തത്തില്‍ കേന്ദ്ര 
സ്ഥാനം ഉള്ള ഒരു ഘടകത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ പറയുന്നത്‌: അദ്ധ്വാനത്തെക്കുറി 
ച്ച്‌. മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയും തമ്മില്‍ മദ്ധ്യസ്ഥത വഹിക്കുന്ന ഘടകം അദ്ധ്വാ 
നമാണ്‌; പ്രകൃതിയുമായുള്ള തന്റെ പോഷണോപചയാപചയത്തെ ക്രമപ്പെ 


ടുത്തുന്നതിനുള്ള മനുഷ്യന്റെ ശ്രമമാണ്‌ അദ്ധ്വാനം. മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ 
ളള ല്‍ 
നട 


[ 


ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌ അദ്ധ്വാനം. അദ്ധ്വാനത്തിലൂടെ പ്രകൃതിയുമായുള്ള മനു 
ഷ്യന്റെ ബന്ധം മാറുന്നു. അങ്ങനെ അദ്ധ്വാനത്തിലൂടെ മനുഷ്യന്‍ സ്വയം 
മാറുകയും ചെയ്യുന്നു. അദ്ധ്വാനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ സങ്ക 
ല്പത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ പിന്നീടു പറയാം. 

ചരിത്രപരമായ ഭാതികവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള മാര്‍ക്സിന്റെ കാഴ്ച 
പ്പാട്‌ ഏതാണ്ട്‌ പൂര്‍ണ്ണമായി ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്ന ഭാഗം ഉദ്ധരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഈ 
പ്രകരണം അവസാനിപ്പിക്കാം. 1859ല്‍ എഴുതിയതാണിത്‌: 

““ഞാനെത്തിച്ചേര്‍ന്നതും എന്റെ പഠനങ്ങള്‍ക്കു വഴികാട്ടിയായി 
വര്‍ത്തിച്ചതുമായ സാമാന്യ നിഗമനത്തെ ഇങ്ങനെ ചുരുക്കിപ്പറയാം: ജീവിതം 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനുവേണ്ടിയുള്ള സാമൂഹിക ഉത്പാദനത്തില്‍ മനുഷ്യര്‍ 
തങ്ങളുടെ ഇച്ഛയില്‍നിന്നു സ്വതന്ത്രവും അനിവാര്യവുമായ നിശ്ചിത ബന്ധ 
ങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുന്നു. ഈ ഉത്പാദന ബന്ധങ്ങള്‍ അവരുടെ ഭാതിക ഉത്പാ 
ദനശക്തികളുടെ വികാസത്തിന്റെ ഒരു നിശ്ചിതഘട്ടത്തോടു പൊരുത്തമു 
ള്ളതായിരിക്കും. ഈ ഉത്പാദനബന്ധങ്ങളുടെ ആകത്തുകയാണ്‌ സമൂഹ 
ത്തിന്റെ സാമ്പത്തികഘടന. സാമ്പത്തികഘടനയാകുന്ന ഈ യഥാര്‍ത്ഥ അടി 
ത്തറയിന്‍മേലാണ്‌ നിയമപരവും രാഷ്ട്രീയവുമായ ഉപരിഘടന പടുത്തു 
യര്‍ത്തപ്പെടുന്നത്‌. ഈ അടിത്തറയ്ക്ക്‌ അനുരൂപമായി സാമൂഹികബോധ 
ത്തിന്റെ നിശ്ചിതരൂപങ്ങളും ഉരുത്തിരിഞ്ഞു വരുന്നു. സാമൂഹികവും 
രാഷ്ട്രീയവും ധൈഷണികവുമായ ജീവിത്രപ്രക്രിയകളെയെല്ലാം സാമാന്യ 
മായി രൂപപ്പെടുത്തുന്നത്‌ ഭാതികജീവിതത്തിന്റെ ഉത്പാദനരീതിയാണ്‌. മനു 
ഷ്യരുടെ ബോധമല്ല അവരുടെ സാമൂഹികാസ്തിത്വത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌; 
നേരേമറിച്ച്‌, സാമൂഹികാസ്തിത്വമാണ്‌ അവരുടെ ബോധത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കു 
ന്നത്‌. സമൂഹത്തിന്റെ ഭാതിക ഉത്പാദനശക്തികള്‍ അവയുടെ വികാസ 
ത്തിന്റെ ഒരു നിശ്ചിതഘട്ടത്തില്‍ നിലവിലുള്ള ഉത്പാദന ബന്ധങ്ങളുമായി, 
അല്ലെങ്കില്‍ സ്വത്തുടമാബന്ധങ്ങളുമായി - ഉത്പാദനബന്ധങ്ങളുടെ നിയമ 
പരമായ ആവിഷ്ക്കാരമല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല സ്വത്തുടമാ ബന്ധങ്ങള്‍ - 
സംഘര്‍ഷത്തിലേര്‍പ്പെടുന്നു. നാളിതുവരെയും ഈ സ്വത്തുടമാബന്ധ 
ങ്ങള്‍ക്കകത്താണ്‌ ഉത്പാദനശക്തികള്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുവരുന്നത്‌. ഈ ബന്ധ 
ങ്ങള്‍ ഉത്പാദനശക്തികളുടെ വികാസരൂപങ്ങളെന്ന നിലവിട്ട്‌ അവയുടെ 
കാല്‍ചങ്ങലകളായി മാറുന്നു. അതോടെ സാമുഹികവിപ്പവത്തിന്റെ ഒരു 
യുഗം ആരംഭിക്കുന്നു. സാമ്പത്തികാടിത്തറയുടെ മാറ്റത്തിനൊപ്പം ഏറെ 
ക്കുറെ ത്വരിതഗതിയില്‍ അതിബൃഹത്തായ ഉപരിഘടനയാകെ പരിവര്‍ത്ത 
നത്തിനു വിധേയമാകുന്നു. അത്തരം പരിവര്‍ത്തനങ്ങളെ വിശകലനം ചെയ്യു 
മ്പോള്‍ ഉത്പാദനത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക സാഹചര്യങ്ങളുടെ ഭാതികമായ പരി 
വര്‍ത്തനവും - പ്രകൃതിശാസ്ത്രത്തിന്റെ കൃത്യതയോടെ നിര്‍ണ്ണയിക്കാവു 
ന്നതാണത്‌ - നിയമപരവും രാഷ്ര്രീയവും മതപരവും സൌന്ദരൃശാസ്ത്രപ 


ഓനുവരീ - ഒച്ച്‌ പക്ഷ 


രവും ദാര്‍ശനികവും ആയ - ചുരുക്കത്തില്‍ പ്രത്യയശാസ്ത്രപരമായ രൂപ 
ങ്ങളും തമ്മില്‍ എല്ലായ്പ്പോഴും ഒരു വേര്‍തിരിവു നടത്തണം. ഇത്തരം പ്രത്യ 
യശാസ്ത്രരുപങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ മനുഷ്യന്‍ ഈ സംഘര്‍ഷത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ബോധവാനാകുന്നതും അതിനെതിരെ പോരാടുന്നതും. ഒരു വ്യക്തി തന്നെ 
ക്കുറിച്ച്‌ സ്വയം എന്തു വിചാരിക്കുന്നു എന്നതിനെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയല്ല 
നാം അയാളെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. അതുപോലെ, അത്തരമൊരു പരിവര്‍ത്ത 
നഘട്ടത്തെ അതിന്റെതന്നെ ബോധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിലയിരു 
ത്താനും നമുക്കാവില്ല. മറിച്ച്‌, ഈ ബോധത്തെ ഭാതികജീവിതത്തിന്റെ 
വൈരുദ്ധ്യങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍, സാമൂഹിക ഉത്പാദനശക്തികളും 
ഉത്പാദനബന്ധങ്ങളും തമ്മില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന സംഘര്‍ഷത്തിന്റെ അടിസ്ഥാ 
നത്തില്‍ വിശദീകരിക്കണം. ഉത്പാദനശക്തികളെല്ലാം പരിപൂര്‍ണ്ണ വികാസ 
ത്തിലെത്തുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഒരു സാമൂഹിക്ക്രമവും നാശമടയില്ല; പുതിയതും 
ഉയര്‍ന്നതുമായ ഉത്പാദനബന്ധങ്ങള്‍, അവയുടെ നിലനില്‍പ്പിനാവശ്യമായ 
ഭയതികസാഹചര്യങ്ങള്‍ പഴയ സമൂഹത്തിന്റെതന്നെ ഗര്‍ഭപാത്രത്തില്‍ പക്വ 
തയെത്തുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഒരിയ്ക്കലും പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടില്ല. അതുകൊണ്ട്‌, മനു 
ഷ്യ വര്‍ഗ്ഗം എല്ലായ്‌പ്പോഴും തങ്ങള്‍ക്കു പരിഹരിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന 
കാര്യത്തിനു മാത്രമേ യത്നിക്കാറുള്ളൂ. കാര്യത്തെ വളരെ സൂക്ഷ്മമായി 
പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍, അതിന്റെ പരിഹാരത്തിനായുള്ള ഭാതികസാഹചര്യ 
ങ്ങള്‍ നേരത്തേതന്നെ നിലനില്‍ക്കുകയോ ചുരുങ്ങിയപക്ഷം രൂപീകരണ 
പ്രര്രിയയിലായിരിക്കുകയോ ചെയ്യുമ്പോള്‍ മാത്രമേ ആ കാര്യംതന്നെ ഉദ 
യംചെയ്യുകയുള്ളൂ എന്നു കാണാനാവും. വിശാലമായ രീതിയില്‍ ഏഷ്യാ 
റ്റിക്ക്‌, പ്രാചീന, ഫ്യൂഡല്‍, ആധുനികമുതലാളിത്ത ഉത്പാദനരീതികളെ സമൂ 
ഹത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക രൂപീകരണത്തിലെ പുരോഗമനാത്മക ഘട്ടങ്ങളായി 
നാമനിര്‍ദ്ദേശം ചെയ്യാം. സാമൂഹിക ഉത്പാദന്രപ്രകിയയുടെ അവസാനത്തെ 
ശത്രുതാപരമായ രൂപമാണ്‌ മുതലാളിത്ത ഉത്പാദനബന്ധങ്ങള്‍. ഈ ശത്രുത 
വ്യക്തിപരമായ ശത്രുതയല്ല; മറിച്ച്‌, വ്യക്തിയുടെ സാമൂഹിക സാഹചര്യ 
ങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഉദയം ചെയ്യുന്ന ഒന്നാണത്‌. അതേസമയം, മുതലാളിത്ത സമൂ 
ഹത്തിന്റെ ഗര്‍ഭപാത്രത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവരുന്ന ഉത്പാദനശക്തികള്‍ ആ ശത്രു 
തയുടെ പരിഹാരത്തിനുള്ള ഭാതികസാഹചര്യങ്ങളെയും സൃഷ്ടിക്കുന്നു 
ണ്ട്‌. ആയതിനാല്‍, ഈ സാമൂഹിക രൂപീകരണം മനുഷ്യസമൂഹത്തിന്റെ 
പൂര്‍വ്വചരിത്രത്തിന്റെ അവസാനത്തിനു കാരണമാകുന്നു. "? 


“ഈ സിദ്ധാന്തത്തിലെ ചില പ്രത്യേക ആശയങ്ങളെ അടിവരയിട്ട്‌ 
വിശദീകരിക്കുന്നതു കുറേക്കൂടി പ്രയോജനം ചെയ്യും. ചരിത്രപരമായ മാറ്റ 
ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള മാര്‍ക്സിന്റെ സങ്കല്പമാണ്‌ അവയില്‍ ഒന്നാമതായി 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. ഉത്പാദനശക്തികളും (വസ്തുനിഷ്ഠമായ മറ്റു നിര്‍ദ്ദിഷ്ട 
സാഹചര്യങ്ങളും) നിലവിലുള്ള സാമൂഹികഘടനയും തമ്മിലുള്ള 
വൈരുദ്ധ്യം മൂലമാണ്‌ മാറ്റമുണ്ടാകുന്നത്‌. ഒരു ഉത്പാദനരീതി അല്ലെങ്കില്‍ 


9 റ ച്ഥാകാധിച്‌ ) 
ത്തം 


കെ 


സാമൂഹികഘടന തടസ്സം നേരിടുമ്പോള്‍ നിര്‍ദ്ദിഷ്ട ഉത്പാദനശക്തികളെ 
മുന്നോട്ടു കൊണ്ടു പോകുന്നതിനേക്കാള്‍ ഒരു സമൂഹം-അതു തകരാന്‍ 
പോവുകയല്ലെങ്കില്‍-പുതിയൊരു കൂട്ടം ഉത്പാദനശക്തികള്‍ക്കനുസൃതമായ 
ഉത്പാദനരൂപങ്ങളെ സ്വീകരിച്ചു വികസിപ്പിക്കുകയാണു ചെയ്യുക. മനു 
ഷ്യന്റെ പരിണാമത്തിന്റെ ചരിത്രം പ്രകൃതിയുമായുള്ള സമരത്തിന്റെ 
ചരിത്രമാണ്‌. ചരിത്രത്തിന്റെ ഒരു ബിന്ദുവില്‍ (മാര്‍ക്സിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
സമീപഭാവിയില്‍) മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയുമായുള്ള ശര്രുത അന്തിമമായി 
പരിഹരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നിടത്തോളം പ്രകൃതിയുടെ ഉത്പാദന ഉറവിടങ്ങളെ 
മനുഷ്യന്‍ വികസിപ്പിക്കും. ഈ ബിന്ദുവില്‍ “മനുഷ്യന്റെ പൂര്‍വ്വചരിത്രം" 
അവസാനിക്കുകയും യഥാര്‍ത്ഥ മനുഷ്യചരിത്രം ആരംഭിക്കുകയും ചെയ്യും. 
(൧൧2൩൭ ൨00൭7 റ/ലിഗ്മ എനാ കൃതിയുടെ ഒരധ്യായം) 
കുറിപ്പുകള്‍ 
3. പാല, വദ്‌, ന്ചിംട 1. 1ണ & റം. പ്പം 1906, 2. 406. 
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6. 1. 14൧൦ ഫാ 1. പിട, 2൦ ൦111 ചി ൩൦ 1101 1190), 
1845. 


7. ണ്ണ] 1. 7. 

111656േ 0൨1൦൭0, ദ്ണ്ണക്ഥ, 109010 1. 197. 

9. സമ്പത്ത്‌ കുന്നുകൂട്ടിവെയ്ക്കുന്നതിനെ വര്‍ജ്ജിച്ച്‌ വ്യക്തിപരമായി ഉപ 
ഭോഗം നടത്തുന്നതിനെ തന്റെ ധര്‍മ്മത്തിനെതിരായ തിന്മയായാണ്‌ 
ക്ലാസിക്കല്‍മട്ടിലുള്ള മുതലാളി കാണുന്നത്‌. അതേസമയം ആധുനി 


കവല്‍കൃതനായ മുതലാളി സുഖവര്‍ജ്ജനത്തെ സമ്പത്താര്‍ജ്ജിക്കു 
ന്നതായി കണക്കാക്കാന്‍ കഴിവുള്ളവനാണ്‌. 
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10. ““വിശകലനപരമായ സാമൂഹിക മനംശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റെ ലക്ഷ്യത്തെയും 
രീതിയെയും കുറിച്ച്‌” (ജര്‍മ്മന്‍) എന്ന പ്രബന്ധത്തില്‍ ഞാനിക്കാര്യം 
വിശദമാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. (2,115 ദ്ധ 9ഠമ്ല്ഡടഠ്ഡഥള, വി. 
1, ... 11, പുള, 1932, 1. 28-54). 


11. മാര്‍ക്സ്‌ - ഏംഗല്‍സ്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (ജര്‍മ്മന്‍ പതിപ്പ്‌), എഡി. 
റജസനോ, ബെര്‍ലിന്‍, 1932. തുടര്‍ന്നുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളില്‍ ഈ കൃതി 
മാ-ഏസകൃ എന്നായിരിക്കും സൂചിപ്പിക്കപ്പെടുക. 

12. ഈ കൈയെഴുത്തുപ്രതി പുതുക്കിയെഴുതുന്ന വേളയില്‍ മാര്‍ക്സി 
നെക്കുറിച്ചുള്ള ഉജ്ജ്വലമായ ഒരു വ്യാഖ യാനം എന്റെ ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെട്ടു. 


ഒുനുവരീ - ലര്‍രച്ച്‌ ക്ഷ്‌ 


13. 
14. 
1. 
16. 
17. 


സമഗ്രമായ ജ്ഞാനംകൊണ്ടും ആഴത്തിലുള്ള വിശകലനംകൊണ്ടും 
ശ്രദ്ധേയമായ ഈ വ്യാഖ്യാനം ലിയോണാര്‍ഡ്‌ ക്രൈഗറുടേതാണ്‌. (11൦ 
56േ 071ചവ്ഠ7 ലം 120110 5൮൦൦ റു്ഷ൦, സി. 2ററസു 
3). ക്രൈഗര്‍ എഴുതുന്നു: “മാര്‍ക്സിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ചരിത്രത്തിന്റെ 
കാതലായ കാര്യം മനുഷ്യരുടെ പ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌ - “മനുഷ്യര്‍ ഒരേ 
സമയം അവരുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ സ്രഷ്ടാക്കളും അതിലെ അഭിനേ 
താക്കളുമാണ്‌.” ഉത്പാദനരീതികള്‍, സാമൂഹിക ബന്ധങ്ങള്‍, വിഭാഗ 
ങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ എല്ലാ തലങ്ങളിലേയ്ക്കും മനുഷ്യരുടെ ഈ 
(പ്രവര്‍ത്തനം തുല്യമായി വ്യാപിക്കുന്നു.” (പുറം 362). മാര്‍ക്സില്‍ 
ആരോപിതമായ ““ഭാതികവാദ്‌* സ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ച്‌ ക്രൈഗര്‍ എഴു 
തുന്നതു നോക്കുക: “നൂറ്റാണ്ടുകളിലൂടെ തുടരുന്ന, സാരാംശത്തില്‍ 
ധാര്‍മ്മികമായ ഒരു പ്രമാണത്തെ കണ്ടെത്താനും, അതേസമയംതന്നെ 
ചരിത്രപരമായ അസ്തിത്വത്തിന്റെ വൈവിദ്ധ്യത്തെയും സങ്കീര്‍ണ്ണത 
യെയും മനസ്സിലാക്കാനുമുള്ള മാര്‍ക്സിന്റെ കഴിവ്‌ നമ്മെ ആലോചി 
ക്കാന്‍ ച്രേരിപ്പിക്കു ന്നു.” (പുറം 362). ക്രൈഗര്‍ തുടരുന്നു; 
“മാര്‍ക്സിന്റെ ദാര്‍ശനിക ചട്ടക്കൂടിന്റെ സവിശേഷത, സാമ്പ 
ത്തികതാല്‍പര്യം എന്നതു പൂര്‍ണ്ണനായ യിരു ൃയന്‌ എതിരാണ്‌ 
എന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ ദൃസ്ദമായ അധിക്ഷേപമാണ്‌”” (പുറം 368). 


മാ-ഏസകൃ. "7 പു. 596 
ധണ്ബമ്ധ 106010, 1. 7 
ചി !, 7. 406 
ഫലി, 7. 91-2 


സിലി ദ ഗ്ധ്സ്വം 011010൦4 12൦00൦0൩) എന്ന പുസ്തകത്തി 
നുള്ള മുഖവുര, പുറം - 362-4 


ക്കല്‌ ഇന്റര്‍നെറ്റില്‍ 


ഗഡ. ധ്ന്ധ.ഗഠേന 


1൧൨൧൨൧ - മാഗസിന്‍ - വാക്കറിവ്‌ 


റ പത 
ആ 


കാഴ്ച/കാഠമ്ചച്ഛഠട്‌ 
7 7 
സ്നെഹഷറ്റ 
സുകേതു 

പത്തിലും (പീഡിഗ്രിക്കും തോറ്റ്‌ ചാരായത്തില്‍ 
നീന്തിത്തുടിച്ച കാലം. നൈറ്റ്‌ ഡ്യൂട്ടി കഴിഞ്ഞവന്റെ മട്ടിലാ 
യിരുന്നു വീട്ടിലെത്താറ്‌. പലപ്പോഴും പള്ളിവാങ്കും പി.ലീല 
യുടെ ജ്ഞാനപ്പാനയും കോഴികൂവലും ഒറ്റപ്പെട്ട കാക്കക്ക 
രച്ചിലും കേട്ടുകൊണ്ട്‌ അരത്തിണ്ണയില്‍ അനാഥനെപ്പോലെ 
കുത്തിയിരിക്കും. പുലരാന്‍ ഇനിയുമുണ്ട്‌ നേരം. സിമന്റു 
കോലായില്‍ ഉടുലുങ്കി വിരിച്ച്‌ അതിന്റെ പാതികൊണ്ടുതന്നെ 
പുതച്ച്‌ ചുരുളും. ഉറങ്ങില്ല. ഇരുളിലേക്ക്‌ ഉറ്റുനോക്കും. 

ആദ്യമുണരുന്നത്‌ അച്ഛനാണ്‌. ടവര്‍ബോള്‍ട്ടിന്റെ 
അനക്കം കേട്ടതും ചാടിപ്പിടഞ്ഞെഴുന്നേറ്റ്‌ ലുങ്കിയുടുത്ത്‌ ഒരു 
മാന്ൃദേഹത്തിന്റെ ഭാവം വരുത്തിക്കൊണ്ട്‌, മുറ്റത്ത്‌ വന്നു 
വീണ ഇളംചൂടുള്ള പ്രതം നിവര്‍ത്തി കണ്ണ്‌ പായിക്കും. പേജ്‌ 
മറിക്കുമ്പോള്‍ ഇടയില്‍പ്പെട്ട (്രതിഭാ വിദ്യാഭവന്റെയോ 
ശ്രീനാരായണാ ട്യൂട്ടോറിയലിന്റെയോ “അഡ്മിഷന്‍ തുട 
രുന്നു” എന്ന്‌ വലുതായി അച്ചടിച്ച ചെറുനോട്ടീസ്‌ സ്നോമോ 
ഷനില്‍ ഈര്‍ന്നുവീഴുന്നുണ്ടാവും. 

കതക്‌ നാല്‍ പാളിയാണ്‌. നീളത്തില്‍ ഒരു പകുതി 
തുറന്നുകിട്ടേണ്ട താമസം, പുറത്തുവരാനോങ്ങിയ അച്ഛനെ 
വെട്ടിച്ച്‌ (അതോ അച്ഛന്‍ കരുതിക്കൂട്ടി ഒതുങ്ങിത്തന്നതോ....?) 
ശ്വാസംവിടാതെ മുകളിലത്തെ മുറിയിലേക്ക്‌ കുതിക്കും. 


പകല്‍ നും 12മനും ഇടയിലുള്ള സമയം. എനിക്കേ 
റ്റവും ഇഷ്ടമുള്ള നേരമാണത്‌. സുന്ദര സുവര്‍ണ്ണ നിമിഷ 
ങ്ങള്‍... എല്ലാവരും പോയിട്ടു ണ്ടാകും. അടുക്കളയില്‍ 
അമ്മയും ഇടവഴിയില്‍ മീങ്കാരന്റെ കൂവല്‍ കേള്‍ക്കുമ്പം 
മാത്രം കരയുന്ന പൂച്ചയും മാത്രം. ഇതാണ്‌ തക്കസമയം. 
അമ്മയെ സോപ്പിടാന്‍ പറ്റിയ സമയം. ഇനി ഇത്തിരിനേരം 
അമ്മയുടെ കണ്ണിലുണ്ണിയാകാം. 


ആഴക്കിണറാണ്‌. പത്തുമുപ്പത്തിരണ്ടുകോല്‍ അകലത്തി 
ലുള്ള വെള്ളം കോരി നിറച്ചുകൊടുക്കും. പൊതുവെ ക്ഷാമകാലമാ 
യതുകൊണ്ട്‌ ഏറ്റവും ചെറിയ പാത്രത്തിലും. പാത്രങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞാല്‍ 
പ്ലാസ്റ്റിക്ക്‌ മഗ്നില്‍. എന്തിന്‌, ചിരട്ടകളില്‍പ്പോലും നിറച്ചുവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
പിന്നെ വിറക്‌ കീറി വെയിലത്ത്‌ ചിക്കിയിടും. കത്തിക്കാന്‍ പാകമാ 
യത്‌ അടുപ്പുന്തിണ്ണയില്‍ അടുക്കിവെക്കും. അരയ്ക്കാന്‍ തേങ്ങയി 
ല്ലെന്നു വന്നാല്‍ കെട്ടിപ്പുണര്‍ന്ന്‌ തെങ്ങില്‍ കയറും. “മോനേ... പൊറ 
മട്ടല്‌ പിടിക്കല്ലേ....” നെഞ്ഞുരച്ചുകയറുന്ന എന്നെ നോക്കി അമ്മ 
നെഞ്ചിടിപ്പോടെ നില്‍ക്കുന്നുണ്ടാവും താഴെ വാപൊളിച്ച്‌; 
എന്നേക്കാള്‍ കിതപ്പോടെ. 


ഇട്ട തേങ്ങ ഉരിച്ച്‌ ഒടച്ച്‌ ചെരകിക്കൊടുക്കും. കൂടെയിരുന്ന്‌ 
മുരിങ്ങയില നുള്ളും. ചക്കക്കുരു ചുണങ്ങും. അപ്പോഴൊക്കെ അമ്മ 
നിര്‍ത്താതെ വര്‍ത്താനം പറയും. തറവാടും താവഴിയും അമ്മയുടെ 
കഴിഞ്ഞകാലവും എന്നെ പ്രസവിച്ച കഥയും എന്റെ ചെറുപ്പത്തിലെ 
തടിയും ശൌക്കും...* നൂറുതവണ കേട്ടതായിരിക്കും. എന്നാലും 
കേള്‍ക്കും. ഇടയ്ക്കൊരു മുളലോടെ കഞ്ഞീം ചമ്മന്തീം നല്ലോണം 
ഞമിണ്ടി കിണ്ണം കൈയിലെടുത്ത്‌ ചുണ്ടോടുചേര്‍ത്ത്‌ ഒറ്റവറ്റും കള 
യാതെ വലിച്ചുകുടിക്കുമ്പോള്‍ എന്റെ ഓമനപ്പുച്ച മേശക്കടിയിലൂടെ 
നുണുവന്ന്‌ എന്റെ കണങ്കാലില്‍ മുഖം പറ്റിച്ച്‌ അമര്‍ത്തിച്ചേര്‍ത്ത്‌ 
ശക്തിയോടെ ഉരുമ്മുന്നുണ്ടാവും; അതിന്റെ പഞ്ഞിദേഹം മുഴുനീള 
ത്തില്‍ വാലറ്റംവരെ നന്നായി വിറപ്പിച്ചുംകൊണ്ട്‌. 


.എല്ലാവര്‍ക്കുമുണ്ട്‌ അല്ലേ സനേഹത്തിന്റെ- 


ഒരുതരം പറ്റിച്ചേരല്‍? 


